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ପଞ୍ଚାନନ କାନୁନ୍‌ଗୋ 


ଜଣେ ସ୍ବନାମଧନ୍ଯ ବ୍ୟବସ୍କାପକ, 
ଉଚ୍ଚକୋଟୀର ଶ୍ରମିକନେତା 
ଭାବେ ଖ୍ୟାତ । କର୍ମମୟ ଓ 
ସଂଘର୍ଷମୟ ଜୀବନ 

ମଧ୍ୟରେ ନିଜ ଭାଷା, ସାହିତ୍ୟ, 
ସଂସ୍କୃତିକୁ ସଯତ୍ରେ ଆପଣେଇଥବା 
ମଣିଷ । ପ୍ରଚଣ୍ଡ ବାଗ୍ଧୀ, ବିତର୍କ 
ମଞ୍ଚରେ ଛିଡ଼ା ହେବା 

ଭିତରେ ସେ ସମୟ ସାଉଟି ଗଳ, 
କବିତା, ଉପନ୍ୟାସ, ପ୍ରବନ୍ଧ 

ଏବଂ ସାଂପ୍ରତିକ ସମସ୍ୟାକୁ 

ନେଇ ସ୍ତମ୍ଭ ରଚନାରେ ନିରନ୍ତର 
ବ୍ରତୀ । ପାଠକାଦୃତ ହୋଇଛି । 
ଗବେଷଣାଗାରଟିଏ ଖୋଲିଛନ୍ତି । 
ଅନେକ ଶିକ୍ଷାନବିଶ, 
ଗବେଷଣାରେ ରତଥବା 
ଶିକ୍ଷାଥୀମାନଙ୍କ ସହଯୋଗ 

ଦେବା ସହିତ ନିଜସ୍ଵ ଗବେଷଣା 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲାଗିଛନ୍ତି | 
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ଉତ୍ସର୍ଗ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ମୌଳିକ ପରମ୍ପରା ଓ ସଂସ୍କୃତି ଆଧାରରେ 
ଏ ପ୍ରବନ୍ଧ ସମୁହ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇଛି | 
ଏହା କେବଳ ଏକ ଆଧାର ମାତ୍ର । ବିଚାର ଓ 


ଗବେଷଣା ପାଇଁ ଉପସ୍ଥାପିତ କରାଗଲା | ଯେଉଁମାନେ ସୁରକ୍ଷା 
ଦେବେ ଓ ଆଗେଇନେବେ ସେହି ଉତ୍ତରପୁରୁଷଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଉତ୍ସର୍ଗ କରୁଛି । 


ଘଞ୍ଚାନନ 
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୪ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ଲେଖକଙ୍କ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି 
ଗବେଷଣାମୂଳକ ପୁସ୍ତକ ୧) ଆମ ରାଜ୍ୟ ଆମ ସମସ୍ୟା (ପ୍ରଥମ ଖଣ୍ଡ) 
(ନିଆରା ଢଙ୍ଗରେ ଲିଖିତ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର 
ଗଠନର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଇତିହାସ) 


ଆମ ରାଜ୍ୟ ଆମ ସମସ୍ୟା (ଦ୍ବିତୀୟ ଖଣ୍ଡ) 
ଉପନ୍ୟାସ ରକି 
(ପ୍ରେମ ମମତାର ବନ୍ଧନ ଅନ୍ୟ ଏକ ଭିନ୍ନ ଜଗତର) 


ଗଳ୍ପ ସଂକଳନ ମୁହୂର୍ଭର ଅନୁଚିନ୍ତା ୪) ଅଶରୀର 
ପୁନଶ୍ଚ ୫) ଅସ୍ତରାଗ 
ପୁନର୍ଜଚନ୍ନ 
ନିବନ୍ଧ ସାମାନ୍ୟ କଥନ ଓ ଅନେକ ଦିଗନ୍ତ 
ପ୍ରବନ୍ଧ ଦଶନ୍ିର ନାଟକ ୨) ପ୍ରବଚନ 


ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ମଜୁରୀ 
ଓଡ଼ିଶାର କୃଷି ଓ କୃଷକ 
କାହା ସ୍ବାର୍ଥରେ ଖଣିକ ସମ୍ପଦ 
କାହା ସ୍ବାର୍ଥରେ କୋଇଲା ଓ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ସମ୍ପଦ 
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ସଂକ୍ଷେପରେ .... 


ସଭ୍ୟତା ବାହ୍ଯ ଆବରଣ ! ସଭ୍ୟତା ସମାଜର ପୋଷାକ । ପରିବେଶକୁ 
ନେଇ ପରିବର୍ଭନ ହୁଏ । ଅନ୍ୟର ପ୍ରଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୁଏ । ଫେଣ୍ଟାଫେଣ୍ଟି ହୁଏ, 
ମାର୍ଜିତ ହୁଏ । ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ଅଛି, ବିନାଶ ବି ଅଛି । ସଭ୍ୟତାର ଏକକ ଭାବେ 
ମଣିଷ ବା ବ୍ୟକ୍ତି ସାମନାକୁ ଆସେ । ଅଞ୍ଚଳର ପରିଚୟ ନେଇ ସଭ୍ୟତା ଇତିହାସରେ 
ସ୍ଥାନିତ ବା ଚିହ୍ନିତ ହୁଏ । 

ହେଲେ “ସଂସ୍କୃତି” ହେଉଛି ସମଷ୍ଟିର ପରିଚୟ ! ଗୋଟିଏ ଜାତିର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ଶକ୍ତି ବା ସାମର୍ଥ୍ୟ ବୋଲି ଧରାଯାଏ । ଏହା ଅବିନାଶୀ । ପ୍ରଭାବିତ ଯେ ନ ହୁଏ ତା 
ନୁହେଁ, ହେଲେ ପ୍ରଭାବରେ ଆଛାଦିତ ହୁଏ ନାହିଁ । ମୌଳିକତା ହରାଏ ନାହିଁ । 
ସହଜରେ ପରିବର୍ଭନକୁ ସ୍ବୀକାର କରେ ନାହିଁ । ଅଥଚ ବିବର୍ଭନକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିହୁଏ 
ନାହିଁ । ସଂସ୍କୃତିରୁ ବ୍ଯକ୍ତିର ସଂସ୍କାର ଚିହ୍ନିତ ହୁଏ । 

ଆଦ୍ୟ ମାନବର ସଭ୍ୟତା ହୁଏତ ଆଧୁନିକ ମାନବ ଭିତରେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇ 
ନଥାଏ । ଆଦ୍ୟ ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନା, ବିଚାର, ଆଚାର, ବ୍ୟବହାର ଆଦି 
ଆଧୁନିକ ସମାଜରେ କୋଉଠି ନା କୋଉଠି ଲୁଚି ରହିଛି । ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ବା 
ନିରୀକ୍ଷଣ କଲେ ଦେଖାଯିବ । 

ପ୍ରଥମ ଅବସ୍ଥାରେ କାଠର ଚକ ଯାହା ଥୁଲା ହୁଏତ ତାହା ବଦଳି ଆଜି ଶଗଡ଼ 
ଚକ, ସାଇକେଲ ଚକ, ମଚରଗାଡ଼ି ଚକ, ରେଳ ଚକ, ଉଡ଼ାଜାହାଜ ଚକକୁ ରୂପାନ୍ତରିତ 
ହୋଇଛି । କିନ୍ତୁ ଚକର ସଂସ୍କୃତି ¬ ଏହା ଗୋଲାକାର, ଅପରିବରିତ ରହିଛି । ପୂର୍ଣ ବିଜ୍ଞାନ- 
ସମ୍ମତ ବ୍ୟବସ୍ଥା ହେଉଛି ସଂସ୍କୃତି ଯାହା ତାର ସ୍ମିତି, ପ୍ରକୃତି ଓ ଗତିକୁ ନେଇ ପରିଚିତ । 

ଅଞ୍ଚଳ ଅଞ୍ଚଳ ଭିତରେ ସଭ୍ୟତାରେ ଯେପରି ଫରକ ରହିଥାଏ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଭାବଧାରାରେ ମଧ୍ଯ ଫରକ ଥାଏ | ବ୍ୟକ୍ତିଂପରିବାର-ଜାତି-ସମାଜ ଯେଉଁ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଭାବଧାରାକୁ ନେଇ ତିଷ୍ଠି ରହିଛି,ତା'ର ବିଶେଷତ୍ଵ ଖୋଜି ବସିଲେ ଅନେକ ପ୍ରବନ୍ଧ 
ହେବ । 
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୬ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ହେଲେ ଏହି ପୁସ୍ତକରେ ଅଳ କେତେକ “ସାଂସ୍କୃତିକ” ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନାକୁ 
ନେଇ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ତଥା ବିଶେଷ ଭାବରେ ଓଡ଼ିଆଣୀଙ୍କର ବିଶ୍ଵଦରବାରକୂ ଦାନର 
କିଛି ଅଂଶ ରଖାଯାଉଛି । 

ପିଠାପଣାର ଇତିହାସରେ ବୁଦ୍ଧଦେବଙ୍କ ଦୂଇ ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ପିଠା ଦେବା ଘଟଣା 
ଗୋଟିଏ ପରମ୍ପରାର ସର୍ବପ୍ରାଚୀନ ତଥ୍ଯ ଭାବେ ଉପସ୍ଥାପିତ । ସେହିପରି ଚଟିବହି 
ମାଧ୍ୟମରେ ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସହିତ ବୈ ଶିଷ୍ଟ୍ଯଗୁଡ଼ିକ 
ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି । 

ପୁସ୍ତକଟି ବିଶେଷ ଭାବେ ପୂରାକାଳର ରଚିତ କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ର ପୁସ୍ତିକା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ହୋଇଛି । ବ୍ୟାସକବି ଫକୀର ମୋହନ ଏକଦା ଏହି ଚଟିବହିର ମାହାତ୍ତ୍ୟକୁ ନେଇ 
କବିତୃର ପ୍ରଶଂସା କରିଥିଲେ । ଲେଖିଥିଲେ - 

“ ଧନ୍ଯ ରଥ ଧନ୍ୟ ତୁମ କବିତ୍ଵ ପଣିଆ 
ଲେଖି ଦେଇଗଲ ବହି କେତେ 
ଅଣେ ଦିଅଣିଆ ।” 

ଏ ପୂସ୍ତକରେ ସ୍ଥାନିତ ସମସ୍ତ ପ୍ରବନ୍ଧ ଅନେକ ଚଟିବହିର ସାହାଯ୍ୟରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହୋଇଛି । ଏସବୁକୁ ଆଲୋଚନା ପରିସରଭୁକ୍ତ କରିବାବେଳେ କେବଳ କବିତ୍ୃକୁ 
ଶ୍ରେୟ ଦିଆଯାଇନାହିଁ, ପରନୁ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ସମସ୍ତ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ, ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ବା 
ନିଆରାପଣର ଉପସ୍ଥାପନ ହୋଇଛି । ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଚାର ଓ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ଭାବଧାରାର 
ସମନ୍ୟ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ପ୍ରବନ୍ଧମାନଙ୍କରେ ସମାଜରେ ସ୍ପିତିର ଆର୍ଥିକ ବିଚାର ମଧ୍ଯ 
ରଖାଯାଇଛି |! ତୁଳସୀ ଚଉରାରେ ବସୁନ୍ଧରା ଘଡ଼ି ଟଙ୍ଗା ହେବା ସାଙ୍ଗକୁ ବୁନ୍ଦା 
ଜଳସେଚନର ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅବା ଅଥାରହାଣ୍ଡି ବନ୍ଧାହେବା ସାଙ୍ଗକୁ ଆଧୁନିକ “ପ୍ରେସ୍‌ର 
କୂକରଂ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଯୋଡ଼ାଯାଇ ଓଡ଼ିଆଣୀଙ୍କ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରା ସଂପର୍କରେ ସୂଚନା 
ଦିଆଯାଇଚି । 

ଏହି ସମସ୍ତ ପ୍ରବନ୍ଧ ଯେ ପୂର୍ଣ ନୂହେଁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ । ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ 
ସ୍ତରରେ ଅଧକ ଗବେଷଣାର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି । ଗବେଷଣା ନିମନ୍ତେ ଗୋଟିଏ 
ରାସ୍ତା ଫିଟାଇବାର ଉଦ୍ଯମ କରାଯାଇଛି । ପରମ୍ପରାକୁ ଆଧାର କରି ସଂସ୍କୃତିର 
ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବାବେଳେ ପଠନ, କଥନ ସାଙ୍ଗକୁ ଚିନ୍ତନର ପ୍ରାଥମିକତା ଅଛି । 
ପର୍ବ ପର୍ବାଣିର ପରମ୍ପରା ହେଉ ଅବା ମେଳା-ମେଳଣ-ପାଲାର ପରମ୍ପରା ହେଉ 
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ସଂକ୍ଷେପରେ... ୭ 


ସବୁଥିରେ ଓଡ଼ିଆତଵ' ଅବା ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ନିଆରା ପଣ ସାଉଁଟିବା ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧଗୁଡ଼ିକର 
ଲକ୍ଷ୍ଯ । ଅନେକ ଯାନିଯାତ୍ରା, ପର୍ବପର୍ବାଣି ଆଲୋଚନା ପରିସରଭୁକ୍ତ ହୋଇପାରି 
ନାହିଁ । ଅନେକ ଆଲୋଚନାର ମୌଳିକତା ଉପସ୍ଥାପନା କଲାବେଳେ ହୁଏତ କିଛି 
ପ୍ରଶ୍ନବାଚୀ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଛି । ସେ ସବୁର ସମାଧାନ କେବଳ ଅଧକ ଗବେଷଣା ବା 
ଅଧ୍ୟୟନ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ହେବ ! ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ ଜିଜ୍ଞାସୁମାନଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରବନ୍ଧଗୁଡ଼ିକ ସୁଖପାଠ୍ୟ 
ହେବ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି । 

ସମସ୍ତ ପ୍ରବନ୍ଧ ଆଗରୁ ପତ୍ର ପତ୍ରିକାରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇ ସାରିଛି । ବନ୍ଧୁ ଅଳୟ 
କେତନ ମହାନ୍ତିଙ୍କ ସଂପାଦିତ ପତ୍ରିକା “ ଦିଗ୍ବଳୟ”, ଦେବେନ୍ଦ୍ର ଦାଶଙ୍କ ସଂପାଦିତ 
ପତ୍ରିକା “ଶ୍ଵେତ ସଂକେତ ରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି ! ସେଥପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ କୃତଜ୍ଞତା 
ଜଣାଉଛି । 

ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଜଗତର ଜଣେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ଡକ୍ଟର ପ୍ରଫେସର ନଟବର 
ଶତପଥୀ ସମସ୍ତ ପ୍ରବନ୍ଧକୁ ତନ୍ନ ତନ୍ନ କରି ଦେଖିବାରେ ଯେଉଁ ସମୟ ଦେଇଛନ୍ତି 
ସେଥପାଇଁ ତାଙ୍କ ନିକଟରେ କୃତଞ୍ଚତା ପ୍ରକାଶ କରୁଛି । 

ଅଡ଼ଶପୁର ଉଦୟନାଥ ସ୍ବୟଂଶାସିତ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟର ଦୂଇ ଅଧାପିକା ଶ୍ରଦ୍ଧେୟା 
ହିରଣ୍ମୟୀ ଓ ଚିରଶ୍ରୀଙ୍କୁ ଧନ୍ଯବାଦ ନ ଦେଇ ରହିହେବ ନାହିଁ । ଉଭୟେ ଅଧ୍ୟାପନା ଓ 
ସାହିତ୍ୟ ଜଗତରେ ନିଷ୍ଠାର ସହିତ ମଜି ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏ ପ୍ରବନ୍ଧଗୁଡ଼ିକୁ ଦେଖିବାରେ 
ଅନେକ ସମୟ ଓ ଶ୍ରମଦାନ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରଫେସର ପ୍ରଶାନ୍ତ ପ୍ରଧାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ିଗଲେ 
ଗୋଟିଏ ବଡ଼ ଅବିଚାର ହେବ । 

ପୁସ୍ତକ ଭିତରେ ଦିଆଯାଇଥୁବା ରେଖାଙ୍କିତ ଚିତ୍ର ଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ବିନୋଦ 
ରାଉତରାୟ ମହୋଦୟଙ୍କ ପୁସ୍ତକ “ ଆମ ଗାଆଁର ଚିତ୍ରକଳା” ପୂସ୍ତକରୁ 
ନିଆଯାଇଅଛି । ତାଙ୍କର ଉତ୍ତରାଧ୍ବକାରୀଙ୍କ ନିକଟରେ ମୁଁ କୃତଜ୍ଞତା ଜଣାଉଛି । 

ଶ୍ରଦ୍ଧେୟା ମାନସୀ ଯାହାକୁ  ଜାହ୍‌ବୀ' ବୋଲି ଡାକେ ସେ ହିଁ ସମସ୍ତ ରୂପସଜା 
କରିଛି । ସର୍ବଶେଷରେ ଏକ ପୁରାତନ ଓ ପ୍ରସିଵ୍ଧି ଥବା ପ୍ରକାଶନ ସଂସ୍ଥା “ଲାର୍କ 
ବୁକସ୍‌ 'ର ସୃଭ୍ବାଧଵକାରୀ ପ୍ରକାଶକ ଶ୍ରୀଯୁକ୍ତ ମହେନ୍ଦ୍ର ମିଶ୍ର ଏହାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପ ଦେଇଥିବାରୁ 
କୃତଜ୍ଞତା ଜଣାଉଛି । 

ପଞ୍ଚାନନ କାନୁନ୍‌ରେ/ 
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ସୂଚ୍ରୀପତ୍ର 
ମେଘନାଦ ପାଚେରୀଘେରା ସଂସ୍କୃତି ୯ 
ନଇର ବାଙ୍କ - ଜାତିର ଫାଙ୍କ ୩୫ 
(ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ପର୍ବପର୍ବାଣି) 
ପାଲା ଓ ତାମସା Do 
(ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ନିଜସ୍ଵ ସାଂସ୍କୃତିକ ଧାରା) 
ଓଡ଼ିଶାର ମେଳା ପରମ୍ପରା ୭୬ 


ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ ଚେତନାରେ ସଂସ୍କୃତିର ମୌଳିକତା 
(ରଥଯାତ୍ରା) ୮୭ 


ମେଳଣ ¬ ଭକ୍ ଓ ତତ୍ତ୍ବର ମିଳନ ୯୯ 


ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣ 
(ତର୍‌ ଓ ଦର୍ଶନନ ୧୧୭ 


ସାଂସ୍କୃତିକ ବିବର୍ଗନ ୧୩୭ 


ନବ ଜାଗରଣ ଓ ବିଦ୍ରୋହୀ ବିଚାର ୧୪୮ 
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ମେଘନାଦ ପାଚେରିଘେରା ସଂସ୍କୁତି 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମାଜର ବାହ୍ୟ ରୂପଟି ହେଉଛି ସଭ୍ୟତା ଏବଂ ଅନ୍ତଃପ୍ରକାଶ ହେଉଛି 
ସଂସ୍କୃତି । ପୋଷାକର ପରିବର୍ଭନ ପରି ସଭ୍ୟତାର ବାହ୍ୟ ପ୍ରଭାବରେ ହୁଏତ ପରିବର୍ଭନ 
ଘଟିପାରେ, ହେଲେ ମଣିଷର ସଂସ୍କାର ବା ସଂସ୍କୃତିରେ ମୌଳିକ ପରିବର୍ଭନ ଘଟିଲେ 
ଜାତିଟି ମରିଯାଏ । ମାଟିର ପରିଚୟ ନଷ୍ଟ ହୁଏ । ଏତିହାସିକ-ଗୌରବ ହରାଇ 
ବସେ । ଏପରି ହେବାକୁ ଏ ମାଟି ଦେଇନାହିଁ । ସଂସ୍କୃତିକୁ ଆବୋରି ରଖୁବାକୁ 
ଗୋଟିଏ ମେଘନାଦ ପାଚେରି ତିଆରି କରିଛି । ତାରି ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ ରହି ଆସିଛି 
ସବୂକିଛି । ସୁରୁଚି ଓ ସୁନୀତି ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ରହିଛି । ଫଳତଃ, ଏଥରୁ ଉପୂନ୍ଧ ଉନ୍ନତ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉଚ୍ଚ ପ୍ରଶଂସିତ ଓ ଆଦରଣୀୟ ହୋଇ ରହି ଆସିଛି । ଧ୍ରୁବ ତୁଲ୍ୟ ସର୍ବଦା 
ଜାଜୁଲ୍ଯମାନ ତାରକା ହୋଇ ଦିଗ ନିର୍ଣ୍ଣୟରେ ସାହାଯ୍ୟ କରୁଛି ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବକୁ । 
ତଥାକଥତ ପଞ୍ଚତାରକା ଭୋଜନାଳୟର ବ୍ଯବସ୍ଥା ବ୍ୟାପୀ ଚାଲିଥବାବେଳେ ଏଇଠି 
ମଧ୍ଯ ମାଟିହାଣ୍ଡିରେ ଏବେ ବି ଅନ ବ୍ୟଞ୍ଜନ ରନ୍ଧାଚାଲିଛି । ଛପନ ପଉଟି ଭୋଗରେ 
ଏବେ ବି ଭରି ରହିଛି ଏ ଜାତିର ସବୁ ସୁସ୍ବାଦ୍ୟ । ଡାଲି, ଡାଲେମା, ବେସର, ମହୂର, 
ଭଜା, ଆମ୍ଭିଳ, ଖେଚୂଡି, କ୍ଷିରୀ ପିଠାପଣା ସବୁ ଯେମିତି ଥୁଲା ସେମିତି ଅଛି । 
ଖ୍ରୀ.ପୂ. ସପ୍ତମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ବୁଦ୍ଧଦେବଙ୍କ ଏ ମାଟିର ଦୁଇ ବଣିକ ଯେଉଁ ଆରିଷା ପିଠା 
ଖାଇବାକୁ ଦେଇଥିଲେ ତାହା ଏବେବି “ବୁଦ୍ଧ ଅବତାରୀ ଜଗନ୍ନାଥ” ଙ୍କ ପାଖରେ 
ଦୈନନ୍ଦିନ ଲାଗି ହେଉଛି । ଏଠି ଅନେକ ଶୃଙ୍ଗାର ବେଶଭୂଷା ବ୍ଯବସ୍ଥା ଭିତରେ 
ଓଡିଆଙ୍କ ଲୁଗା ପିନ୍ଧିବାର ଠାଣି ଭରି ରହିଛି । ଖଣୁଆପାଟ ପିନ୍ଧା ସମେତ ଅନେକ 
ଆଭୁଷଣ ରହିଛି । ମାହାରୀ ନୃତ୍ୟ, ଗୋଟିପୁଅ ନୃତ୍ୟ ଅବା ଓଡିଶୀ କଳା ଭିତରେ 
ଭରପୂର ହୋଇ ରହିଛି କଳାର ଅପୂର୍ବ ଠାଣି । ଓଡିଆ ପଖାଳ ଖୁଆ ଜାତିଟିଏ ପରା । 
ତା'ର ସଂସ୍କୃତିକୁ ଜଗନ୍ନାଥ ଛାଡି ନାହାଁନ୍ତି । “ ତୋରାଣି-ପାଣି' ପଖାଳ ଭୋଗର 
ପ୍ରବନ୍ଧ ପ୍ରତ୍ୟହ ହୁଏ ଏଇଠି । ଯେଉଁମାନେ ଓଡିଆକୁ ପଖାଳଶଖୂଆ ଜାତି କହି ଘୃଣା 
କରନ୍ତି ସେଇମାନେ ହିଁ ଆଗ୍ରହରେ “ଟଙ୍କ ତୋରାଣି” ଆକଣ୍ଠ ପାନ କରନ୍ତି; ତା” 
ଦେଖୁବାର କଥା । ଚେଷ୍ଟା କରି ମଧ୍ଯ ଏଥିରେ ଅପସଂସ୍କୃତି ପୂରାଯାଇ ପାରିନାହିଁ । 
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୧୦ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ ଅକ୍ଷୁର୍ଣ ରହିଛି ମୌଳିକତା ସହିତ । ଜଗନ୍ନାଥ ଗ୍ୃହାନ୍ତର ଯାଇ ବାହୁଡ଼ିଲେ, 
ପତ୍ନୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ମା'ଙ୍କ ମନ ନେବାପାଇଁ ଗୃହାନ୍ତର ପ୍ରସ୍ତୁତ “ରସଗୋଲା” ଆଣିଥିବା କଥା 
ଅଛି । ରସଗୋଲା କିନ୍ଧୁ ଅନ୍ଯଦିନ ମନ୍ଦିରରେ ନଥାଏ । ଏହିପରି ଅନେକ କଥା 
ବାହାରେ ବାହାରେ ରହିଯାଇଛି ସିନା ଭିତରକୁ ପ୍ରବେଶ ନଥାଏ । 

ବଙ୍ଗଳାର ସୁ-ସାହିତ୍ଯକ କ୍ଷୀତିମୋହନ ସେନ୍‌ ସ୍ଵଲିଖତ ' ଭାରତର ସଂସ୍କୃତି 
ଗ୍ରଚ୍'ରେ ଲେଖୁଅଛନ୍ତି 

“ ମାନୁଷେର ମନୁଷ୍ୟଯତ୍ତେର ଉଦ୍ଭବ ହେଲ ତାର ସଂସ୍କୃତିତେ । କାଜେଇ ମୃଣ୍ମୟ 
ଲୋକ ଛାଡିୟେ ଚିନ୍ନୟ ।” 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସ୍କୃତିରେ ମଣିଷପଣିଆ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଥାଏ । 

ଗୋଟିଏ ମେଘନାଦ ପାଚେରି ଘେରି ରହିଛି ଏ ମାଟିର ସଂସ୍କୃତିକୁ । ବାହାର 
ଦୁନିଆର ସଂସ୍କୃତି ଆସି ପାଚେରିରେ ମୁଣ୍ଡପଟି ଫେରି ଯାଉଛି ଯୁଗଯୁଗ ଧରି । ମାଟିହାଣ୍ଡି 
ରୋଷେଇକୁ ପଞ୍ଚତାରକା ରୋଷେଇ ସଂସ୍କୃତି ନଷ୍ଟ କରିପାରିନାହିଁ । ଅବଘରା, ସିଦଧପାକ 
ଅନେକ ପ୍ରକାରର ସୁସ୍ବାଦୁ ଖାଦ୍ୟ, ଆଦିବାସୀଙ୍କର ରୋଷେଇ କୌଶଳ ବା ବ୍ୟବସ୍ଥାର 
ଆଦର ବଢ଼ି ଚାଲିଛି । ବଜାରର “ପିଜା” ସଂସ୍କୃତି ଏଠିକାର ପିଠାବଢ଼ାକୁ ନଷ୍ଟ 
କରିପାରି ନାହିଁ । ପର୍ବ-ପର୍ବାଣି ସବୁ ଏ ମାଟିର । ଆଦିବାସୀ ପରମ୍ପରା, ସେବକ 
ପରମ୍ପରା, ଛତିଶ-ପାଟବ ବା ଛତିଶା ନିଯୋଗ ପରମ୍ପରାକୁ ବାନ୍ଧି ରଖୁଛି । ଠାକୂରାଣୀ 
ମନ୍ଦିରର ଅବ୍ରାହ୍ମଣ ପୂଜକ ଏବଂ ପ୍ରତୀକ ଭାବେ ମାଛ ଭୋଗର ବ୍ଯବସ୍ଥା ଏବେବି 
ଚାଲିଛି । ଏହା ମନେପକେଇ ଦେଉଛି ଏ ଜାତିର ଆଦିମ ମାଛମରା ଜାତିର ସୃତି । 
ଶିବ ବା ଲିଙ୍ଗ ପୂଜାର କାହାଣୀ ଏବେ ବଞ୍ଚେଇ ରଖୁଛି ଏ ଜାତିର ଆଉ ଏକ ଜୀବିକା 
ସଂପର୍କିତ ସଂସ୍କୃତିକୁ । ଲହୁଣି, ନବାତ ଘଷିବା, କ୍ଷୀର ଢ଼ାଳି ଲିଙ୍ଗ ପୂଜା କରିବା 
ମନେପକେଇ ଦେଉଛି ଅନେକ ଗୋ-ସମ୍ପଦର ଇତିବୃତ୍ତିକୁ । ଲିଙ୍ଗଙ୍କ ସହିତ ଗାର, 
ବଳଦ, ଷଣ୍ଢ ପ୍ରଭୃତି ସଂପର୍କିତ । କୃଷି, ମସ୍ୟ, ଗୋପାଳନ, ପଥରରେ ଖୋଦିତ 
କଳା ସମ୍ପଦ, କଳା କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ ଜୀବିକା ସଂପର୍କିତ ସଂସ୍କୃତିରେ ଏବେ ବି ବଞ୍ଚରହିଛି । 
ଶୃଙ୍ଗାର, ବସ୍ତ ଅଳଙ୍କାର ଅନ୍ଯ କେଉଁଠି ହଜିଯାଇ ପାରେ, ହେଲେ ମେଘନାଦ 
ପାଚେରିଘେରା ବଡ଼ ଦେଉଳ, ଅକ୍ଷୁନୁଭାବେ ସାଇତି ରଖୁଛି । ଖାଦ୍ୟଂପେୟ, ଭୂଷଣ- 
ଆଭୂଷଣ, ଆଚାର-ବ୍ୟବହାର, ପର୍ବପର୍ବାଣି, ପୂୁଜାପଦ୍ଧତି ସବୁଥିରେ ଅଛି ସ୍ବାତନ୍ତ୍ୟ । 
ମୌଳିକତା କେବଳ ରହିନାହିଁ; ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରା ଯୁଗଯୁଗ ଧରି ଜାବୁଡ଼ି ଧରିଛି 
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ମେଘନାଦ ପାଚେରିଘେରା ସଂସ୍କୃତି ୧୧ 


ଏ ମାଟିକୁ ।-କାଳେ ଅନ୍ୟ ସଭ୍ୟତା ସଂସ୍କୃତିର ଗର୍ଜନରେ ପ୍ରଭାବିତ ହେବ, ଭୟ 
ପାଇବ, ଠିକ୍‌ ବା ନିଜର କରିନେବ, ସେଥୁପାଇଁ ଗୋଟିଏ ମେଘନାଦ ପାଚେରି 
ଘେରାରେ ଏହାକୁ ଘେରାଇ ରଖାଯାଇଛି । ଚାରିଦିଗରେ ଚାରିଦ୍ଵାର ରହି ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଛି ପୂର୍ବ, ପଶ୍ଚିମ, ଉତ୍ତର, ଦକ୍ଷିଣ - ଯିଏ ଯେଉଁଠି ଆଂନୁନା କାହିଁକି 
ଥରେ ଆସି ଦେଖୁ ଯା”ନତୁ ପ୍ରାଚୀନ ସଂସ୍କୃତିକୁ ବାନ୍ଧି ରଖଵବାର ପ୍ରୟାସ ଏବଂ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ । 

ଏଥସହ ଜଡ଼ିତ ଏତିହାସିକ ବିବରଣୀ ସମୂହ ସ୍ପଷ୍ଟଚିତ୍ର ପ୍ରମାଣ ରଖୁ ଆସିଛି । 
ପୂରା ଭୂଖଣ୍ଡର ସମତା ହେତୁ ପରସ୍ପର ଭିତରେ ଜାତିଗତ ଆତ୍ସୀୟତା ଖୁବ୍‌ ବଡ଼ 
ଥିଲା। ଅନେକ ଛୋଟ ବଡ଼ ରାଜ୍ୟଭାବେ ଭୁ-ଖଣ୍ଡର ନାମ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ 
ସାମନାକୁ ଆସିଛି । କେତେବେଳେ ଗଣରାଜ୍ୟ ବା ଛୋଟ ରାଜ୍ୟ ତ ଆଉ 
କେତେବେଳେ ବିଦେଶାଗତ ରାଜାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଶାସିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମାଟିର ସଂସ୍କୃତି 
ତାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିଚୟ ଅକ୍ଷୂର୍ଣ ରଖୁଛି । କଳିଙ୍ଗ, କୋଶଳ, ଉତ୍କଳ, ଉଡ଼, କଙ୍ଗୋଦ, 
ତୋଷାଳୀ, ମହାକାନ୍ତାର, ଖୁଞ୍ଜଳି ମଣ୍ଡଳ ସହିତ ଯୋଡ଼ା ହୋଇ ରହିଛି ଓଡିଶାର 
ପରିଚୟ । ଏମିତି ଅନେକ ନାମରେ ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଏ ମାଟିର ଅଂଶବିଶେଷକୁ 
ଏିତିହାସିକମାନେ ପରିଚୟ ଦେଇଛନ୍ତି ! ଶାସନ ଦୃଷ୍ତିରୁ ବିଖଣ୍ଡିତ ହେଲେ ହେଁ 
ଗୋଟିଏ ମାଟିର ସନ୍ତାନ ଭାବେ ସମସ୍ତେ ପରିଚୟ ସୃଷ୍ଟିକରି ପାରି ନ ଥିଲେ ଅନେକ 
ଆକ୍ରମଣ ପରେ ତିଷ୍ପିରହି ପାରିଥାନ୍ତେ କି ? 

ଭିନ୍ନ ସଂସ୍କୃତିସମ୍ଚନ୍ନ ବାଙ୍ଗଲାଦେଶକୁ ପାକିସ୍ଥାନ ସାଥ୍‌ରେ କେତେ ବର୍ଷ ରଖୁ 
ପାରିଲା ? ଗୁର୍ଜର ସଂସ୍କୃତି, ତୈଲଙ୍ଗାନା ସଂସ୍କୃତି, ଝାଡ଼ଖଣ୍ଡ ସଂସ୍କୃତି ସେମାନଙ୍କୁ 
ଯେପରିଭାବେ ଅଲଗା କରିବାର ବିଦ୍ରୋହୀ ଭାବ ଦେଇଛି ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷେତ୍ରରେ କିଛି 
ବ୍ୟକ୍ତି ଚାହିଁଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଆଦିବାସୀଙ୍କର ଦାରୁଦେବତା ଏଠି ମାଟିର 
ତତ୍ତ । କୋଶଳ ଦାବୀ କରୁଥିବା ଅଞ୍ଚଳର ଆରାଧ୍ଯ ଦେବତା ନୃସିଂହ ଜଗନ୍ନାଥ 
ପୀଠର ଆଦିଦେବତା ଭାବେ ପୂଜିତ ।  ଶୁନ୍ୟବାଦ”ର ପ୍ରଚାର ପ୍ରସାର ଉପକୂଳବର୍ରୀ 
ପଞ୍ଚସଖା କେବଳ ନୁହଁନ୍ତି ରେଢ଼ାଖୋଲ, ସମ୍ବଲପୁର, ବଲାଙ୍ଗିର ଅଞ୍ଚଳର “ କୁମ୍ଭୀପାଟୁଆ' 
ମହିମା ଧର୍ମୀମାନେ ମଧ୍ଯ ଏକ ସ୍ଵର ହୋଇଛନ୍ତି । ନୂଆଖାଇ ଓ ସୁନିଆଁ ସଂସ୍କୃତି, 
ଗଜପତିଙ୍କ ସୁନିଆଁରେ ଅଙ୍କରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । ପଶ୍ଚିମର ଗଙ୍ଗାଧର ମେହେର, 
ଦକ୍ଷିଣର କବି ସମ୍ରାଟ ଉପେନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଞ ବଳଦେବ ରଥ, ଉତ୍ତରର ଫକୀର ମୋହନ, 
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୧୨ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ପୂର୍ବତଟର ସାରଳା ଦାସ ଓଡିଆ ଭାଷା-ସାହିତ୍ୟ ଜଗତର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ସ୍ତମ୍ଭ । 
ସ୍ଥାନ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଉର୍୍ବକୁ ଉଠି ଭାଷାର ସମନ୍ଟୟରେ ଭାବ ଓ ଭାବ ଭାଷାର ଅର୍ଥ 
ପ୍ରସାରୀ ଦିଗ ଉନ୍ଲୋଚିତ କରୁଛି । 

ଏ ମାଟିର ସାଂସ୍କୃତିକ ସୁଗନ୍ଧ ସର୍ବତ୍ର ଗୋଟିଏ ହୋଇ ରହିଆସିଛି ଏବଂ 
ମେଘନାଦ ପାଚେରି ଭିତରକୁ ପଶି ଆସିଲେ ଏହା କିପରି ସୁରକ୍ଷିତ ତାହା ଦେଖୁବାର 
ଅଛି, ଅନୁଭବ କରିବାର ଅଛି । 

ଓଡ଼ିଆ ସମାଜରେ ଯେତେସବୁ ପର୍ବପର୍ବାଣି ଗାଲି ଆସିଛି ସେ ସବୁ ଜଗନ୍ନାଥ 
ମନ୍ଦିରରେ ବଞ୍ଚରହିଛି । ଏଥିରେ ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ମୌଳିକ ରୀତିନୀତି ପୂର୍ଣ ରହି ମଧ୍ଯ ପରବର୍ରୀ 
ଅବସ୍ଥାରେ ସଂଯୋଗିକରଣକୁ ଏଡ଼ାଇ ପାରିନାହିଁ । 

ସମାଜରେ ଚାଲି ଆସୁଥବା ପର୍ବପର୍ବାଣିକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କଲେ ଏହାର ବିଶେଷତ୍ଵ 
ନିମ୍ବମତେ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିବାକୁ ହୋଇଥାଏ । 

ପ୍ରଥମତଃ, ଏହା କୌଣସି ବନ୍ଧନରେ ଆବଦ୍ଧ ନହୋଇ ହୋଇଛି ସାର୍ବଜନୀନ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଘରର ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ସବୁ ବର୍ଗର ଲୋକେ ଏହାକୁ ପାଳନ 
କରିଥାନ୍ତି । ଅତି ନିରାଡମ୍ବର ଏବଂ ସରଳ ଉପାୟରେ ଏହା ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । ଏ 
ମାଟିରେ ଠାକୂରାଣୀ ବା ଶକ୍ତି ପୂଜାର ପ୍ରଚଳନ ବହୁ ଆଦିମ କାଳରୁ । ନିଶା ମଙ୍ଗଳବାର 
ଓଷା, ଷୋଳପାଳି ମଙ୍ଗଳବାର ଓଷା ପ୍ରଭୃତି ଓଷା ଘରର ସ୍ତ୍ତୀମାନେ କରିଥାନ୍ତି । ଓଷା 
ପଛରେ ସାଧବ ପୁଅ - ବୋହୂ ବା ସାଧବ ଘରର କାହାଣୀ ଜଡିତ । ଏହା ଏ ଜାତିର 
ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟର ସୂଚନା ଦେଇଥାଏ । ପରିବାରର ସ୍ଵାମୀ, ସନ୍ତାନଙ୍କର ଶୁଭକାମନା କରିବା 
ବିଶ୍ଵାସ ନେଇ ସଂକଳ୍ପ ଥାଏ । ସଂସ୍କାର ହେଉଛି ପରିବାରରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭଲ ପାଇବାର 
ବ୍ରତ । ଏହାହିଁ ହେଉଛି ବିଶେଷତ୍ଵ । ପୂଜାପଦ୍ଧତି ଅତି ସରଳ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ । 
ଏଥରେ ଯେଉଁ ବାର୍ଭା ସନ୍ନିବେଶିତ ତାହାହିଁ ହେଉଛି ଏ ଜାତିର ବିଶେଷତ୍‌ । “ କେବଳ 
ସମୟ, ପୂଜା ସାମଗ୍ରୀ, ପୂଜା ଉପକରଣଗୁଡିକର ପରିମାଣରେ କିଞ୍ଚତ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଏଥିରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ “ଂ ଶବରୀର ନଗର ପରିକ୍ରମା”, “ସାଧବ 
ପୁତ୍ରଙ୍କର ଶିକାର , ' ବୋଇତରେ ବିଦେଶକୁ ବାଣିଜ୍ୟ କରିବାପାଇଁ ଯିବା” , ' ସାଧବ 
ଗୁହର ବୈଭବ” , ରାଜାଙ୍କର ମନମୁଖୀ ଅତ୍ୟାଗାର' , ' ଖଳ ଲୋକଙ୍କର ଚିରାଚରିତ 
ଅପକର୍ମ' , “ ସପତ୍ନୀ ଭର୍ଷା! ଆଦିର ବିବରଣୀ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଏକ ସୁନ୍ଦର ଚିତ୍ର 
କେବଳ ଦେଇନଥାଏ, ଗୋଟିଏ “ ସଂସ୍କୃତି”ଂର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ପ୍ରତିପାଦିତ କରିଥାଏ । 
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ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୂଜା ବା ଗୁରୁବାର ମାଣଓଷା ଏବଂ ସୁଦଶାବ୍ରତ, ଅତି 
ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷିତ ମହିଳାମାନେ ମଧ୍ଯ କରିଥାନ୍ତି । ସେଥୂରେ ଅନେକ ବାର୍ଭା ବହନକରି 
ଏ ଭୂଖଣ୍ଡର ସଂସ୍କୃତିର ମହନୀୟତା ପ୍ରତିପାଦିତ କରିଛି । ନାରୀ ଜାଗରଣ, ଜାତିଭେଦ 
ବିରୋଧ, ପୁରୁଷ ପ୍ରଧାନତାର ପ୍ରତିବାଦ, ସୁନୀତି, ସୁରୁଚି ପ୍ରଭୃତି ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ 
କରାଯାଇଛି । ଏହା ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ ମାର୍ଗଶୀର ମାସ ଗୁରୁବାର, ମାଘମାସ ଗୁରୁବାର 
ଦିନ । ଠାକୁରାଣୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଶ୍ରୀୟା ଚଣ୍ଡାଳୁଣୀର ନୀତି ଏବଂ ରୁଚିରେ ସନୁଷ୍ଠ ହୋଇ ତା” 
ଘରକୁ ଯିବାରୁ ତାଙ୍କ ଦେଉଳରୁ ତଡ଼ି ଦିଆଗଲା ! ତା'ର ପରାଭବ ଦୂଇ ଠାକୁର ପାଇଲେ । 
ଠାକୁର ଆଉ ମନହ୍ଦିର ଲକ୍ଷ୍ମୀବଡା ହୋଇଗଲେ । ଅନେକ ହୀନସ୍ତା ହେଲେ । ପୁରୁଷ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟରେ ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁଥିବା ବଡ଼ଠାକୂରଙ୍କ ସହ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ଚୂର୍ତି ସ୍ଵାକ୍ଷରିତ ହେଲା । 
ଶେଷରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଠାକୁରାଣୀ ବଡ଼ ଦେଉଳକୁ ଫେରିଲେ, ଠାକୁରେ ସଂସ୍କାର ବା 
ପରିବର୍ରନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ, କିନୁ ବଡ଼ କଥା ହେଉଛି ପୁରୁଷବାଦ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ଶାସନଗତ ଶୃଙ୍ଖଳାକୁ ପରିବର୍ଗନ ମଧ୍ଯ କଲେ | ମଣିଷ ଅବା କେତେ ଛାର । 

ଜଗତମାତା ଲକ୍ଷ୍ମୀ କହିଲେ, ‘ତୁମ୍ଭେ ପ୍ରଥମେ ସତ୍ୟ କଲେ ତା'ପରେ ଯାଇ 
ବଡ଼ ଦେଉଳକୁ ଫେରିବି ।” 

ସେହି ଚୂକ୍ତିନାମାରେ ରହିଲା — 

“ ଚଣ୍ଡାଳରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଯାଏଁ ଖୁଆଖୋଇ ହେବେ, 
ହାଡ଼ିର ହସ୍ତୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଛଡ଼ାଇ ଖାଇବେ ।” 

ଏଥରେ ଜାତିଭେଦକୂ ନେଇ ଥବା ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଅପେକ୍ଷା ସ୍ତଷ୍ଟ ସମ୍ବାଦଟିଏ 
ଅଛି । ସୁନୀତି ଓ ସୁରୁଚିର ମହର୍ତ୍‌ ଅଛି । ଘୃଣ୍ୟ ଜାତିପ୍ରଥା ଏହା ଆଗରେ ହାରମାନିଛି । 
ଏହି ବାର୍ଭାକୁ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଘରେ ପହଞ୍ଚାଇବାର ଉଦ୍ୟମ ହିଁ ଏ ସଂସ୍କୃତିର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ । 

ଦ୍ଵିତୀୟତଃ ପର୍ବ ପର୍ବାଣିଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଏ ମାଟିର କୃଷି ସଂସ୍କୃତି ଜଡିତ । ଅକ୍ଷୟ 
ତୃତୀୟା, ରଜ, ଦଶହରା ପ୍ରଭୃତି ମୁଖ୍ୟ ପର୍ବଗୁଡିକରେ ମାଟିକୁ ନେଇ ପୂଜା କରାଯାଏ । 
ଅକ୍ଷୟ ତୃତୀୟାରେ ପୂଥବୀ ମା'କୁ ପୁଜା, ରଜରେ ମାଟିର ରଜସ୍ବଳା ହେତୁ ଚାଷକାର୍ଯ୍ୟ 
ବନ୍ଦକରି ଠାକୂରାଣୀ ଗାଧୁଆ ପରେ ପୁଣି ବିଲକୁ ଯାତ୍ରା, ସୁନିଆରେ ନୂଆ ରାଉଳ ବା 
ଧାନର ଚୂଡା ଖାଇବା, ଦଶହରାରେ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ବ୍ୟବହୃତ ସମସ୍ତ ଆୟୁଧ 
ପୂଜା କରିବାର ବିଧବବିଧାନ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗ ପ୍ରତିପାଦିତ 
କରିଛି । 
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ତୃତୀୟରେ, ସାମାଜିକ ବନ୍ଧନକୁ ସୁଦୃଢ କରିବାପାଇଁ ରହିଛି ଅନେକ ବ୍ରତ 
ଉପବାସ । ଭାଇମାନଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ କାମନାକରି ଭାଇଜୀଉନ୍ତିଆ ବ୍ରତ, ଖୁଦୂରୁକୂଣୀ ବା 
ଭାଲୁକୁଣୀ ଓଷା ଆଦି ଏ ସମାଜରେ କାହିଁ କେତେ କାଳରୁ ଚାଲି ଆସିଛି । ସାରୁପତ୍ରକୁ 
କଦଳୀ ପଟୁଙ୍ଗାରେ ବାନ୍ଧି ଠାକୁରାଣୀ ଭାବେ ପୂଜା କରାଯାଏ । ଲାଗେ ଖୁଦଭଜା 
ଭୋଗ । ଏହା କେବଳ ସରଳ ନିରାଡ଼ମ୍ବର ପୂଜା ନୁହେଁ, ଗୋଟିଏ ସୁଦୂଢ ସାମାଜିକ ଓ 
ପାରିବାରିକ ବନ୍ଧନ ହେଉଛି ଗୋଟିଏ ଜାତିର ବଡ ସଂସ୍କାର, ତାହାହିଁ ହେଉଛି ସଂସ୍କୃତିର 
ପରିଚୟ । ସେହିପରି ସ୍ବାମୀର ମଙ୍ଗଳ କାମନା କରି ବାଲିତୃତୀୟା ବ୍ରତ, ଘରର ବଡ 
ପୁଅ ମଧ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ ବିଶ୍ଵାସ ଜନ୍ତେଇବା ପାଇଁ ଓ ମାମୁଘର ସହିତ ସଂପର୍କ ଯୋଡ଼ି 
ରଖୁବା ପାଇଁ ପୋଡୁହାଁ (ପୋଡୁହାଁ ଅଷ୍ଟମୀ)ପ୍ରଥା ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ ଲକ୍ଷଣ । 

ଅନେକ ପର୍ବ ପ୍ରକୃତିକୁ ପୂଜା କରିବାପାଇଁ କରାଯାଇଥାଏ । ଗଛରେ ବଉଳ 
ଆସିଲେ ବଉଳ ଅମାବାସ୍ୟା ଦିନ ଗଛକୁ ପୂଜା କରାଯାଏ । ଗଛ ପ୍ରତି ସ୍ବୀକୃତି ଓ 
ଆଦରଭାବର ସଂକେତ । ସେହିପରି କାରିକ ତୁଳା ମାସ ଗର୍ଭଣା ସଂକ୍ରାନ୍ତିରେ ଗର୍ଭଣା 
ଗଛର ଡାଳ ଆଣି ବିଲରେ ପୂଜାକରି ପୋତି ଦିଆଯାଏ ! ଏହି ଗଛ ଫଳ ଫଳେଇବାରେ 
ଗୋଟିଏ କୃଷି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅଛି । ଗର୍ଭଣା ଗଛକୁ ଇଂରାଜୀରେ “Cordia MyxaTtree” 
କୂହାଯାଏ । ଚାଷୀ ବିଲକୁ ଯାଏ ଫସଲ ଉପରେ ନିଘା ରଖେ । ଲୋକ କଥା ଅଛି— 

“ ଆଗେ ବୁଣୁ, ପଛେ ବୁଣୁ 
ଗର୍ଭଣାକୁ ଟୁଣୁ ଟୁଣୁ ।” 

ଯେପରି ବଉଳ ଅମାବାସ୍ୟା ଦିନ ଗଇଁଠା ପିଠା ବଉଳ ଧରିଥ୍‌ବା ଆମ୍ଭ 
ଗଛମୂଳେ ଭୋଗ ହୁଏ । ସେହିପରି, ଫାଲ୍‌ଗୁନ ମାସରେ ଶାଳଗଛରେ ଫୁଲ ଆସିଲେ 
ଫୁଲବାସୁଣୀ ପର୍ବ ପାଳନ କରାଯାଏ । ସମସ୍ତେ ଖୁସିରେ ନାଚନ୍ତି । ବଉଳ ଅମାବାସ୍ୟା 
ଓ ଫୁଲବାସୁଣୀ ପର୍ବ ମାଟିର ଅବିଭାଜିତ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ପରିଚୟ । ଆଦିବାସୀ-ଅଣ 
ଆଦିବାସୀ ସଭିଏଁ ଏ ପରମ୍ପରାକୁ ବାନ୍ଧି ରଖୁଛନ୍ତି । 

ଶ୍ରାବଣ ମାସରେ ° ଚିତାଲାଗି ଅମାବାସ୍ୟା”, ଚିତଉ ଅମାବାସ୍ୟା ଭାବରେ 
ବିଦିତ । ଏହି ଦିନ ଜଗନ୍ନାଥ ଚିତାଲାଗି ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ଘରେ 
ଚିତଉ ପିଠା କରାଯାଇ ପ୍ରାଣୀ ଓ ଜନ୍ତୁଙ୍କୁ ସନ୍ଧୁଷ୍ଠ କରିବାର ପ୍ରଥା ରହିଛି । ଏହାହିଁ 
ହେଉଛି ପ୍ରାଣୀ ଜଗତକୁ ପୂଜା କରିବାର ପରମ୍ପରା, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଗହ୍ଧାପୂର୍ଣ୍ତମା ଦିନ 
ଗୋ-ପୂଜାର ବିଧୂ ଅଛି । ଏବର ରାକ୍ଷୀବନ୍ଧନ ବାହାରୁ ଆସି ମିଶିଛି । ଆମ ସଂସ୍କୃତି 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ମେଘନାଦ ପାଚେରିଘେରା ସଂସ୍କୃତି ୧୫ 


ବା ପରମ୍ପରାର ଏହା ଅଂଶ ନୁହେଁ । ସର୍ପ ପୂଜା ବା ନାଗଲ ଚଉଠି ବ୍ରତ ମଧ୍ଯ 
ଜୀବଜଗତ ପ୍ରତି ମଣିଷର କର୍ରବ୍ୟ ସୂଚାଇ ଦିଏ । କାର୍ରିକ ଶୁକ୍ଲ ଚତୁର୍ଥୀ ଦିନ ଏହି 
ପୂଜା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ। 

ମେଘନାଦ ପାଚେରି ଘେରା ଭିତରେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ମୌଳିକ ଯାନିଯତ୍ରା, 
ପର୍ବପର୍ବାଣି ବର୍ଷସାରା ଚାଲିଥବାର ଦେଖାଯାଏ । ଏହିସବୁ ଓଷାବ୍ରତରେ ଅନେକ 
ମୌଳିକତା ଅଛି ଓ ବୈଷ୍ଠବଧର୍ମ ପ୍ରଭାବରେ ପରବର୍ରୀ ଅବସ୍ଥାରେ କିଛି ପରିବର୍ଭନ 
ଘଟିଛି ସତ୍ୟ, କିନୁ ମୌଳିକ କଥାଟି ହରାଇ ନାହିଁ । ଗୋଲ କାଠଚକ ରୂପାନ୍ତରିତ 
ହୋଇ ଶଗଡ଼ ଚକ, ସାଇକେଲ ଚକ, ରେଳଚକ, ଗାଡ଼ିଚକ, ବ୍ୟୋମଯାନ ଚକରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଛି । କିନ୍ତୁ ଏହାର ମୌଳିକ ପ୍ରକୃତିର ପରିବର୍ରନ ଘଟିଛି କି ? 
ମୌଳିକତା ହେଉଛି ସବୁ ଚକ ଗୋଲ । ଚକ ଘୁରିବାପାଇଁ ଅଖର ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ଯ ସବୁ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । 

ଅନ୍ୟ ସବୁ ଯାତ୍ରାରେ ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ପରମ୍ଚରା ଭରି ରହିଛି । ହେଲେ ଏଥୁରୁ 
ଜଗନ୍ନାଥ ବା ପୁରୀ ବାଦ୍‌ ଯାଇନାହିଁ । “ବାଲିଯାତ୍ରା! ହେଉଛି ଏ ମାଟି ସଂସ୍କୃତିର ଏକ 
ପରିଚୟଧର୍ମୀ ଯାତ୍ରା । କଟକର ଗଡଗଡିଆ ଘାଟଠାରେ, ବାଲେଶ୍ଵରର ନୀଳଗିରି 
ଠାରେ ଏବଂ ପାରାଦ୍ଵୀପ ଠାରେ ଏହି ଯାତ୍ରା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ କାର୍ଭିକ ପୂର୍ଣ୍ତମା ଦିନ । 
ତିର୍ରୋଲଠାରେ ମଧ୍ଯ ପାରାଦ୍ଵୀପ ପରି କିଛିବର୍ଷ ହେବ ପାଳିତ ହେଉଛି । ମାତ୍ର 
ଓଡିଆଣୀ ସମାଜ ଏହାକୁ ଅତି ଆଦର ଓ ନିଷ୍ଠାର ସହ ସେହିଦିନ ଘରେ, ଗୀରେ 
ପାଳନ କରି ଚାଲିଛନ୍ତି । “ ଆ-କା-ମା-ବୈ” ର ଡାକ ଦେଇ, ଦୀପଦାନ କରି 
ପାନ-ଗୁଆ ସମର୍ପଣ କରି କଦଳୀ-ବାହୂଟ୍ଗା ଡଙ୍ଗା ବା ସୋଲ ତିଆରି ଡଙ୍ଗା ଭସାଇ 
ଚାଲିଛନ୍ତି । ଏହି ଯାତ୍ରା ଅନୁଷ୍ଠାନ ଏ ଜାତିର ଏୟତିହ୍ୟ ଆଉ ସଂସ୍କୃତିକୁ ମନେ 
ପକେଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହୋଇଆସୁଛି । ଧନୁଯାତ୍ରା, ଓଡିଶାର ପଶ୍ଚିମାଞ୍ଚଳରେ ଖୁବ୍‌ 
ଜାକଜମକରେ ପାଳିତ ହୋଇ ଆସୁଅଛି । ଏଥୁରେ ଆମୋଦ ପ୍ରମୋଦ ସହିତ 
ସମାଜପାଇଁ ଅନେକ ବାର୍ର। ଦିଆ ଯାଇଥାଏ । ରଥଯାତ୍ରା, ଦୋଳଯାତ୍ରା, 
ଠାକୁରମାନଙ୍କର ଯାତ୍ରା ସବୁ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ସଂସ୍କୃତିର ପରିଚୟଧାରୀ ପରମ୍ପରା । 
ଠାକୁରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାନୁଙ୍କ କାନ୍ଧରେ ଯା'ନ୍ତି, ଶ୍ରଦଧାଳୁଏ ରାଜରାସ୍ତାରେ ଟାଣି ଟାଣି ନିଅନ୍ତି । 
ଅପାର ଆନନ୍ଦରେ ଭରା ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ଅଂଶି । ଏହି ଯାତ୍ରାସବୁ ମଣିଷର, ସମାଜର 
ଦେହ ଆଉ ମନକୁ ରଙ୍ଗାୟିତ କରେ | ମନ ଶରୀରକୁ କରେ ପୁଲକିତ । 
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୧୬ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ମେଘନାଦ ପାଚେରି ଭିତରେ ବସିରହି ଏ ମାଟିର ଠାକୁର ଛପନ ପଉଟି 
ଭୋଗ ଆଗ ଖାଇଲେ, ନା ଏ ଜାତିର ମଣିଷ ଖାଉଥବା ଜିନିଷ ସବୁ ତାଙ୍କୁ ଭାବରେ 
ସମର୍ପଣ କରୁକରୁ ଠାକୁରେ ରକମରକମ ପିଠା, ପଣା, ଭାତ, ଖେଚୂଡି ଖାଇଲେ ? 
ଯେଉଁଟି ସତ୍ୟ ହେଉ, ଉଭୟଙ୍କ ପାଖରେ ଏହି ଆଦରର ବାସ୍ବା ଯୁଗଯୁଗ ଧରି 
ଅନ୍ୟକୁ ପ୍ରଲୋଭିତ କରିଆସୁଛି । ରାଉଳ ଚୁନାରୁ ତିଆରି ରକମରକମ ପିଠା, ମଣ୍ଡା, 
ଚିତଉ, ପୋଡ଼ପିଠା, ଆରିସା, କାକରା, ଭଜାମଣ୍ଡା, ପାଣିମଣ୍ଡା, ଛେନାତାଡ଼ିଆ, 
ବିରି ତାଡିଆ, ଏଣୁରି, କାଳି, ଛେନାଖଇ, ଜଗନ୍ନାଥ ବଲ୍ଲଭ, ଖୁରୁମା, ଲୁଣି ଖୁରୁମା, 
ଖଜା, ପୁରୀ, ମୋହନ ଭୋଗ, ଲକ୍ଷ୍ମୀବିଳାସ, ଗୋପାଳବଲ୍ଭ, କେନାମଣି, ସରପୁଳୀ, 
ପିଠା, ପାନ, ଅମାଲୁ, କାନିକା, ସୃତିଗଜା, ମଗଜଲଡୁ ଆଦି ଅନେକ ଖାଦ୍ୟ ଏ 
ମାଟିର ଅତୀତରେ ଥବା ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ସ୍ଥିତିର ପରିଚୟ ବହନ କରିଛି । 
ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ଘରେ ହେଉଥିବା ଖାଦ୍ୟପେୟ ମନ୍ଦିର ଭିତରେ ହୋଇଥାଏ । ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦିନ ଷାଠିଏପୈଟି ଅନ୍ଧ ସମେତ ଛପନ ଭୋଗ ନୈବେଦ୍ୟ କରାଯାଇଥାଏ । 
ଭୋଗ କହିଲେ ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସମର୍ପିତ ଆହାର ସାମଗ୍ରୀ । ଏହା 
ଦେବତାଙ୍କୁ ନିବେଦନ କରାଯାଉଥିବାରୁ ଏହାକୁ ନୈବେଦ୍ଯ କୁହାଯାଏ । ଏହାର 
ଅନ୍ୟ ନାମ ମଣୋହି । ମଣୋହି ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଦେବଖାଦ୍ୟ । ଦ୍ରାବିଡ଼ ଭାଷାରେ ‘ମ 
ନାଇ” ଏହାର ସମାର୍ଥ ବୋଧକ । ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ମଣୋହି ଯଥା - 
ଅମ୍ୃତମଣୋହି, ବୀରମଣୋହି, ସର୍ପମଣୋହି, ଚକ୍ରମଣୋହି, ବିମ୍ବଳିମଣୋହି, 
ଅଶୋକାମଣୋହି ପ୍ରଚଳିତ । 

ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ନିକଟରେ ଭୋଗ ଅର୍ପଣ ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୁମ୍ମଙ୍କ ସମୟରୁ ପ୍ରଚଳିତ 
ହୋଇଆସୁଛି । ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଆଦ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ରନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ ଏହି ଭୋଜନ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବର ମାଗିଥିଲେ ଯେ, “ରାତ୍ର ଚାରିଦଣ୍ଡ ଥାଇ ପହଡ଼ ଫିଟିବ । ଖାଇ 
ଧୋଇ ମହାପ୍ରଭୁ ହାତ ନ ଶୁଖୁବ ।” 

ମାଦଳାପାଞ୍ଜି ଅନୁସାରେ ସମୁଦାୟ ଭୋଗ ୪୩୫ ପ୍ରକାର ଥୁଲା । ପରେ 
ତାହା କମି ୧ ୫ ୦ ପ୍ରକାର ରହିଅଛି । ପ୍ରଧାନତଃ ଭୋଗଦ୍ରବ୍ୟର ସଂଖ୍ୟା ୫ ୬ ପ୍ରକାର 
ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାକୁ ଛପନଭୋଗ କୁହାଯାଇଥାଏ । ୬ ପ୍ରକାର ଅନ୍ଧ, ୬ ପ୍ରକାର 
ଡାଲି, ୮ ପ୍ରକାର ତରକାରି, ୮ ପ୍ରକାର ପିଠା, ୨୦ ପ୍ରକାର କ୍ଷୁଦ୍ରପିଠା ଓ ୮ ପ୍ରକାର 
ପାୟସ ମୋଟ ୫୬ ପ୍ରକାର ରାଜଭୋଗ । 
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ମେଘନାଦ ପାଚେରିରେରା ସଂସ୍କୃତି ୧୭ 


୫୬ ପ୍ରକାର ଭୋଗ ହେଲା ୧-କାନିକା, ୨-ଅଦା ହେଙ୍ଗୁ ଖେଚୁଡ଼ି, ୩- 
ନଢ଼ିଆ ଖେଚୁଡ଼ି, ୪-ସରୁଅନ୍ଟ ୫-ହଳଦୀ ଖେଚେଡ଼ି, ୬ - ଖେଚେଡ଼ା, ୭- 
ହରଡ଼ଡାଲି, ୮-ଫାଳମୁଗ, ୯-ବଳିବାମନ ମୁଗ (ଗୋଟାମୁଗ), ୧୦- ଡାଲମା, 
୧୧ -ପାଞ୍ଚବର୍ଷ୍ ଡାଲମା, ୧ ୨- ବିରିଡାଲି, ୧୩- ମହୁର, ୧ ୪-ବେଶର, ୧ ୫- 
ଶାଗ, ୧୬- ମଧୁରୁଟି, ୧୭-ରସା, ୧୮- ମରିଚିପାଣି, ୧୯-ଶାକରା, ୨୦- 
ମେଥ୍‌ପିତା, ୨ ୧-ଗଜା, ୨ ୨-ଖଜା, ୨୩-ଖଇରଚୂଳ, ୨ ୪-ଖୁରୁମା, ୨ ୫- 
ମନୋହର, ୨୬-କାକରା, ୨୭-କେଳି, ୨୮-ସରପୁଳି, ୨୯-ପାପୁଡ଼ିୟ ୩୦- 
ପାପୁଡ଼ିଖଜା, ୩୧ -ପାରିଜାତ, ୩ ୨ ତରିପୁରି, ୩୩-ତ୍ରିପୁରିଶାକର, ୩ ୪ - ଶୃଙ୍ଗୀଶାକର, 
୩୫-ମାଲପୁଆ, ୩୬-ମାଠପୁଳି, ୩୭-କାକତୁଆ ଝିଲି, ୩୮- ହଂସକେଳି, ୩୯- 
ଯେନାମଣି, ୪ ୦-ସୁଆରି, ୪୧-ବଡ଼ା, ୪ ୨-ବୁନ୍ଦିଆ, ୪୩- ସୁଆରପିଠା, ୪ ୪- 
ସାତପଟିଆପିଠା, ୪ ୫-ଫେଣି, ୪୬- ଲକ୍ଷ୍ମୀ ବିଳାସ, ୪୭- ଶ୍ଵେତଫେଣି, ୪୮ - 
ବିରିକରାରି, ୪୯୮ ବଲ୍ଲଭ, ୫୦- ଚଢ଼େଇନେଦା, ୫ ୨- ବଡ଼ିଖୁରିସା, ୫ ୨- 
ଖୁରି, ୫ ୩-ରସାବଳୀ, ୫ ୪-ମାଣୁଆ, ୫ ୫-ଛେନାଖଇ, ୫୬- ଲୁଣିଖୁରୁମା ! 

ଏତଦବ୍ୟତୀତ ବିଭିନ୍ନ ପର୍ବପର୍ବି ଓ ଯାନିଯାତ୍ରାରେ ଶତାଧୂକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭୋଗ 
ହୋଇଥାଏ । ଆଶ୍ବିନମାସ ଶୁକଲଦଶମୀଠାରୁ କାର୍ଭିକ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବାଳଭୋଗ 
ହୋଇଥାଏ । ଭକ୍ତ ତଳିଛ ମହାପାତ୍ରଙ୍କୁ ଅନୁକମ୍ପା କରି ଜଗନ୍ନାଥ ନିଜର ମୁଣ୍ଡରେ ବାଳ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁବାରୁ ଏହି ଭୋଗ ତାହାର ସ୍ଵତିରେ ରାଜା ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର ପ୍ରବର୍ଗନ କରିଛନ୍ତି । 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭୋଗ ହିସାବରେ ସାତପୁରି ଅମାବାସ୍ୟା ପର୍ବରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ରହିଛି । ଏହି ପର୍ବରେ 
ବିଭିନ୍ନ ପିଠାଭୋଗ ହୋଇଥାଏ । ଏହା ବ୍ଯତିତ ଅଣସର ସମୟର ପଣା, ମକର 
ସଂକ୍ରାନ୍ତିରେ ରସକମ୍ପ, ବାହୂଡ଼ାଯାତ୍ରାରେ ପୋଡ଼ପିଠା ଭୋଗର ମହତ୍ତ୍‌ ରହିଛି । ଉକ୍ତ 
ଭୋଗ ବ୍ୟତିରେକ ଧନୂସଂକ୍ରାନ୍ତିଠାରୁ ମକର ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଯାହାର ନାମ ପହିଲି ଭୋଗ । 
ପହିଲି ଭୋଗଟି ବାସ୍ସତଲ୍ଯରସର ଉପାସନା ଭାବେ ଗୁହିତ । ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ଗବେଷକ ପଦଧଶ୍ରୀ 
ସଦାଶିବ ରଥରଶର୍ମ କୂହନ୍ତି “ ପହିଲି ଭୋଗଟି ମା ଯଶୋଦାଙ୍କ ସେବା । ପୁଷମାସ ଶୀଚକାଳରେ 
ବାଜା ଆଟୋପ ନ ବଜାଇ ଶୀତକାଳୀନ ବଡ଼ି, ଚୂଡ଼ାଭଜା, ଗୁଆ ତୟାର କରି ଥଣ୍ଡା 
ଲାଗିଯିବ ବୋଲି ପାହାନ୍ତି ପହରୁ ଦୁଆର ପକାଇ କୂଆ କା” ନ କରିବା ପୂର୍ବରୁ 
କଳାକହ୍ଲେଇକୁ ଖୁଆଇ ଦେଇ ଶୀତଲୁଗା ଘୋଡ଼େଇ ତ୍ରିଜଗତର ଗୁହାରି ଶୁଣିବା ନିମନ୍ତେ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଇ ଜୟବିଜୟ ଦ୍ଵାର ଫିଟାଇ ଦିଅନ୍ତି । ଏହାର ନାମ “ ପହିଲିଭୋଗ ” । 
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୧୮ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


କାଳର କରାଳ ସ୍ବୋତରେ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ବିଭିନ୍ନ ହିନ୍ଦୁ ରାଜା, ମହାରାଜା, 
ମୁସଲମାନ ଶାସକ, ମରହଟ୍ଟା, ବ୍ରିଟିଶ ରାଜତ୍ବ ସମୟରେ ପରିଚାଳନାଧୀନ 
ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ବକାଂଶ ଭୋଗ ଓ ତାହାର ପ୍ରସ୍ତୁତି ଅଦ୍ଯାବଧ୍ ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ 
ରହିଆସିଅଛି । କେହିକେବେ ଅନ୍ୟତ୍ର ଛୁଞ୍ଚପତ୍ରୟ ଚିତୋଉ, ଆରିସା, ମଣ୍ଡାପିଠାର 
ସ୍ବାଦ ଚାଖଛନ୍ତି କି ? ଓଡିଆଣୀଙ୍କ ପ୍ରସ୍ତୁତ ସମସ୍ତ ଖାଦ୍ୟ ହୁଏତ ଲୋପ ପାଇଯିବାର 
ଆଶଙ୍କାଟିଏ ଅଛି । ମେଘନାଦ ପାଚେରି ଘେରା ମଧ୍ୟରୁ ଏ ସବୁ ଯିବ କୁଆଡେ ? 
ପିଠାର ମଜା ଭିତରେ ତୁଳନା କରି ଓଡିଆ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଚିହ୍ନିବାର ପ୍ରୟାସ କଲେ ସିନା 
ଚିହ୍ନି ହେବ କିଏ ଭଲ ? ଉଭୟକୁ ତଉଲିଲେ ଜାଣିହେବ କେତେ ମହତ୍ବ ରହିଛି 
ସଂସ୍କୃତିର ଏଇ ରୀତିରେ । ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପାଖରେ ଲାଗୁଥଵବା ସମସ୍ତ ଭୋଗ 
ଆଲୋଚନାର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ଏକ ଅଂଶବିଶେଷ । ମାଛ 
ଅନେକ ପ୍ରକାର ରନ୍ଧାହୁଏ । ପତ୍ରପୋଡ଼ା, ବାଉଁଶନଳି ପୋଡ଼ା ରନ୍ଧା ଓଡିଶା ବ୍ୟତୀତ 
ଅନ୍ୟତ୍ର ପ୍ରାୟ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ବଙ୍ଗାଳୀମାନେ ଅବଶ୍ଯ ଏହାକୁ ଅନୁକରଣ 
କରିଅଛନ୍ତି କିନ୍ଧୁ ଏଠିକାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ ହେଉଛି ମେଘନାଦ ପାଚେରି ଭିତରେ ମଧ୍ଯ 
ମାଛ ଭୋଗହୁଏ । ମାଛ ରନ୍ଧାହୁଏ । ପୂର୍ବେ ସବୁଦିନେ ହେଉଥିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି 
ହେଲେ ଏବେ ଆଶ୍ଵିନ ଶୁକ ୭ମୀ, ୮ମୀ ଏବଂ ନବମୀରେ ଏହା ହୋଇଥାଏ । 

କେତେକଙ୍କ ମତରେ ଓଡିଆଣୀଙ୍କ ' ହୁଳୁହୁଳି' ଅନ୍ଯତ୍ର ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ 
ଏବଂ ଏହା ଏକ ଚଢ଼େଇ ( ହୂଳୁହୂନୁ)କୁ ଅନୁକରଣ କରି ବାହାରିଛି ବୋଲି ଅନେକ 
ମତ ଦେଇଅଥନ୍ି । କିନ୍ଧୁ ଏହାର ଉପ୍ପରିର ଗୋଟିଏ ଭିନ୍ନ ପ୍ରମାଣ ଅଛି । ହରିବୋଲ 
ସହିତ ଓଡିଆଣୀଙ୍କ ହୁଳହୂଳିର ନିବିଡ ସମ୍ବନ୍ଧ । ଭକ୍ତିଭାବ ବା ଆବେଗ ହେତୁ ହରିନାମ 
ଯେପରି “ ହରିବୋଲ ”ର ରୂପ ନେଇଛି ଓଡ଼ିଆଣୀ ଭିତରୁ ଠିକ୍‌ ସେମିତି ହୁଳୁହୁଳି 
ଏହାକୁ ସମର୍ଥନ ଦେଇଛି । ଶୁଭ ଅନୁକୂଳ, ଶୁଭ ଅବସରରେ ଶଙ୍ଖ ସାଙ୍ଗେ ହୁଳହୁଳି 
ପଡ଼େ । ଏହାର ଉପ୍ପଭ୍ତି ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ ସହିତ ହୁଏତ ଜଡ଼ିତ । ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀଙ୍କର 
ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ସଂସ୍ଥାନରେ ଭାଗିଦାରିକୁ ଏହା ପ୍ରମାଣ କରିଛି । 

ଓଡ଼ିଆ, ଓଡ଼ିଆଣୀଙ୍କ ପୋଷାକ ଏବଂ ଗହଣାଗାଣ୍ଡିରେ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିର 
ପ୍ରଭାବ କି ଓଡିଆ ସଂସ୍କୃତିର ପାକଶାଳାରେ ପ୍ରସ୍ତୁତହୋଇ ସ୍ଥାନ-କାଳ-ପାତ୍ର ଅନୁସାରେ 
କିଏ କେତେ ନିଜର କରି ନେଇଛି ସେ କଥା ଠଉରାଇବା ନିଷ୍ପୟୋଜନ ! ଠାକୂରଙ୍କ 
ପୋଷାକ, ଗହଣାଗାଣ୍ଡି ସବୁ ଯେମିତି ଓଡିଆ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଚିରକାଳ ରଖୁବାର ଗୋଟିଏ 
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ମେଘନାଦ ପାଚେରିର୍ରେରା ସଂସ୍କୃତି ୧୯ 


ଗୋଟିଏ ଅଦମ୍ୟ ପ୍ରୟାସ । ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତାରେ ପୁଅମାନେ ଏବେ ଅନେକ ରକମ 
ପ୍ୟାଣ୍ଟ, ସାର୍ଟ, ଜିନ୍ପ୍ୟାଣ୍ଟ ପିନ୍ଧିଲେଣି । ଝିଅମାନେ ଜିନ୍‌, ମିନି, ମ୍ୟାକସି, ସାରୁଆର 
ପଞ୍ଜାବି ପିନ୍ଧିଲେଣି । ତେବେ କ”ଣ ସୁଭଦ୍ରା, ମା” ଲକ୍ଷ୍ମୀ ମାଂ କମଳା ବା ଆମ 
ଠାକୁର ଓଡ଼ିଆଣୀ-ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ପିନ୍ଧା ଛାଡିଛନ୍ତି ? କେଉଁ ଦିନ କେଉଁବାର କେଉଁ ଧୂପରେ 
ଠାକୁର କେଉଁ ରଙ୍ଗର ବସ୍ତ ପିନ୍ଧିବେ ସେ ବିଧ୍ୂ ଏଠି ଅଛି; ଯେପରି କିଛି ବ୍ୟତିକ୍ରମ ନ 
ହୁଏ, ସମସ୍ତେ ଦେଖନ୍ତି । ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ବର୍ଷ ତମାମ୍‌ ବିଭିନ୍ନ ବେଶ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏହି 
ବେଶର ଅନ୍ୟ ନାମ ମଧ୍ଯ ଶ୍ୁଙ୍ଗାର । ଏହା ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଚଳିଆସୁଅଛି । ଏଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ଯରେ ରତ୍ୁମୁକୂଟ, କାନଫୁଲ, ତେଡ଼ିକା, ତୋଡ଼ର, ଅବକା, ଆଡ଼କାନୀ, ଓଡ଼ିଆଣୀ, 
ଆଡ଼କିଆ, ଡାଳିକିଆ, କୁଣ୍ଡଳ, ଚନ୍ଦ୍ରିକା, ଚିତା, ଝୋବାଙ୍କି, ମଧ୍ଯ କରି, ହୀରା ମାଣିକ 
ବିଚିତ୍ରମାଳ, ମୁକ୍ତା ଜାଲି, ମୁକ୍ତା ବଡ଼ କଣ୍ଠିମାଳୀ, ମାଣିକ ପୂଜା, ମରକତ ଜାଲି, 
ମରକତ ମୁକ୍ତା, ମରକତ ତ୍ରିସର ସରେ ମାଣିକ ମୁକ୍ତା ସରି ୪ ଅଙ୍କ ମୁକୂତା ତ୍ରିସରା 
କାଞ୍ଚନ ହାର, ମୁକ୍ତା ତୋଡ଼ର, ପାଦ ପଲୁବୀ, ବଉଟା, ହୀରା ମାଣିକ ବଳା, ଯୋଡ଼ା 
ଜାଲି ମେଦକ, ରାଜା ପବିତ୍ରା, କ୍ରୋର ସିନ୍ଦର, ମୁକ୍ତା କଙ୍କଣ, କ୍ରାନ୍ତିଦର, ଝୋବାକଣ୍ଡି 
ଆଦି ଠାକୂରଙ୍କ ଭୂଷଣ । ଭୂଷଣ ବେଶ - ବିଭିନ୍ନ ରତ୍ନ ମଣି, ମାଣିକ୍ଯ, ସୁବର୍ଣ୍ଣ 
ଭୂଷଣଦ୍ଵାରା ବେଶକୁ ଭୂଷଣ ବେଶ କୁହାଯାଏ । ଏଥୁରେ ବିଭିନ୍ନ ରତ୍ନମାଳା, ଚିତା, 
ପଦକ, କରପଲ୍ଲ୍‌ ମାଳି, ପୟର, ଅସ୍ତଆଦି ବ୍ଯବହାର କରାଯାଏ । 

ପୁଷ୍ଵଦେଶ - ପୂଷ୍ଠ ପତ୍ରଦ୍ଵାରା ବେଶକୁ ପୁଷ୍ପବେଶ କୁହାଯାଏ । ଏଥୁରେ 
ତୁଳସୀ, ଦୟଣା, ମରୁଆପତ୍ର, ପଦ୍ଧ ମାଳତୀ, ଯୁଇ, ଯାଇ, ମଲ୍ଲ, ଚମ୍ପା, ଆଦିର 
ମାଳ, ଚୂଳ ଓ ଚିତା ତଥା ପଦକ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ । ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଉତ୍ସବରେ ଠାକୁରଙ୍କ 
ସୁନାବେଶ କରାଯାଇଥାଏ । 

ସୁନାବେଶ - ଏହି ବେଶରେ ଠାକୁରମାନେ ସୁନାର ଶ୍ରୀପୟର, ଶ୍ରୀଭୂଜ, 
କିରିଟି, କାନ, ବାହାଡ଼ମାଳ, ତାବିଜମାଳ, ହରିଡ଼ା କଦମ୍ବଭମାଳ, ବାଘନଖୁମାଳ, 
କଦମ୍ବମାଳ, ସେବତୀମାଳୀ, ହଳମୂଷଳ, ଚକ୍ର, ଆଡ଼କାନି, ଆଳକ, ଓଡ଼ିଆଣୀ, 
ଚନ୍ଦ୍ରିକା ଓ ରୂପାର ଶଙ୍ଖ ଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି । ଏହିସବୁ ବେଶ ପରମ୍ବରା ଦେଖୁଲେ 
ଠାକୁରେ ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀ ଉଭୟ ପ୍ରତ୍ୟେହ ହୋଇଆନ୍ତି । କେଉଁ ପୁରୁଷ ନୋଥ 
ଲଗାଏ କି, କାନରେ କିରୀଟ କୁଣ୍ଡଳ ଧାରଣ କରନ୍ତି । ସେହିପରି ଠାକୂରଙ୍କ ନାନା 
ବସ୍ତବେଶ ଅଛି । ବସ୍ତଦ୍ଧାରା ଆବରଣକୁ ବସ୍ତବେଶ କୂହାଯାଏ । ଏଥୁରେ ଗଢ଼ା, 
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ସୂତାଘୋଡ଼ା, ସୂତାପୂଟା, ସୂତା କୂଳ ଫୁଟା, ସୂତା ଶ୍ରୀମୁଖବଳ, ସୂତାଲୁଗା, ଚାଦର, 
ବୋଇରାଣି, ପତନି, ନେତଫୁଟା, ଚେହେଲି, ପାଟ, ଖଣ୍ଡୁଆ ଆଦି ବ୍ଯବହାର 
କରାଯାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ବାର ଅନୁସାରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବସ୍ତ ପରିଧାନର ବ୍ୟବସ୍ଥା । ରବିବାର 
- ଲାଲ୍‌ ବସ୍ତର ସୋମବାର - କଳାଛିଟ ମିଶା ଧଳା ବସ୍ତ, ମଙ୍ଗଳବାର - ବାରପଟିଆ 
ପଞ୍ଚରଙ୍ଗୀ ବସ୍ତ, ବୁଧବାର - ନୀଳବସ୍ତ, ଗୁରୁବାର - ବସନ୍ତ ପୀତବସ୍ତ, ଶୁକ୍ରବାର - 
ଶୁକୃବସ୍ତ ଓ ଶନିବାର - କୃଷ୍ଣବସ୍ତ । 

ଏ ସଂସ୍କୃତିର ଆଉ ଦୁଇଟି ପରମ୍ପରା ରହିଛି । ଆଧୁନିକତାର ସ୍ପର୍ଶରେ ମଧ୍ୟ 
ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହା ବଞ୍ଚଛି । ଯେପରିକି ଭାଗବତ ଟୁଙ୍ଗୀ ପରମ୍ପରା | ବ୍ରାହ୍ମଣେ ପ୍ରଥମେ 
ଏହାକୁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତକୁ ତେଲି ଭାଗବତ କହି ଠେଲି ଦେଲେ, ହେଲେ ଓଡିଆଏ 
ଗ୍ରହଣ କରିନେଲେ । ଗୀଗୀଁ ରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେଲା ଭାଗବତ ଟୁଙ୍ଗୀ । ଭାଗବତ ପ୍ରଚାର 
କରି ଚାଲିଛି ପ୍ରେମ ଓ ଗ୍ରାମ୍ୟ ନୀତି । ଜାତି ଅସହିଷୁତା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ 
କରିଛି । ଭାଗବତର ଆଦର ଏବଂ ଲୋକପ୍ରିୟତା ହେତୁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ସଂସ୍କୃତିର 
ସବୁ ସ୍ତରରେ ସମନ୍ଟୟ । ପୌରୋହିତ୍ୟ ପ୍ରଥାର ପ୍ରଚାରକୁ ଭାଗବତ ଖଣ୍ଡନ କଲା । 
ଧର୍ମ ନାମରେ ଅନେକ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସକୁ ଏଡେଇ ଯିବାର ପ୍ରୟାସ ଏଥୁରେ ସ୍ପଷ୍ଟ । 
ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ସହନଶୀଳତାର ପ୍ରଚାର ଏହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ଭାଗବତରେ 
କୁହାଗଲା 

“ ବହୁତ ଲୋକ ଯହିଁ ମିଳି, ଅବଶ୍ୟ ଉପୁଜଇ କଳି ।” 

ଏଥୁରୁ ଏହା ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ସମାଜରେ ଅନେକ ଗୋଷ୍ଠି ଓ ବିଗାରର 
ଅବଶ୍ୟ ମିଳନ ଘଟିଛି ଏବଂ ତଦଜନିତ ତର୍କ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 

ବ୍ୟସ୍ତ ହେବାର ନାହିଁ; ସମାଜ ଭିତରେ ସହନଶୀଳ ଭାବଟିଏ ଦରକାର । 
ବହୁମେଳ ଯେ ମାନସିକ ଶ୍ତିର ପ୍ରଚଣ୍ଡ ମହନୀୟ ଭାବର ଅଭ୍ୟୁଦୟ କଥା ସ୍ମରଣ 
କରାଇ ଦିଏ ତାହା ଭାଗବତରୁ ଶିଖଛି ଏ ଜାତି । ସେଥୁପାଇଁ ଏକ ସଂସ୍କୃତି ଓ ସଂହତି 
ସଂପନ୍ନ ହେବାପରି ଶିକ୍ଷା ମିଳିଛି । ଠାକୁର କାର୍ଯ୍ୟରେ କେବଳ ବ୍ରାହ୍ମଣ ନୁହଁନ୍ତି 
ଶୁଦ୍ରମାନଙ୍କୁ ନିଯୁଚ୍ତି ମିଳିଛି ସ୍କନ୍ଦ ପୁରାଣରେ । ଉତ୍କଳ ଖଣ୍ଡରେ ଏହାର ପ୍ରମାଣ ରହିଛି । 
ନିମ୍ନୋକ୍ତ ପଂକ୍ତି ଏହାର ପ୍ରମାଣ ଦିଏ — 

“ ବହୁନି ଯୋଜୟେ ଭକ୍ତ ଲୋକାଂସ୍ତୈ ବର୍ଣ୍ଣକାନୃପଃ । 
ଆଦ୍ୟାନ୍‌ ପରିତ୍ରାଣ୍‌ ଶୁଦ୍ରାନ୍‌ ବା ତ୍ରିବର୍ଣ୍ଣପରିସେବକାନ୍‌ ॥” ୩୭।୨୦ 
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ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେବାପରେ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ସେବାପୂଜା ନିମିତ୍ତ 
୯ମ ଶ୍ରେଣୀର ସେବକ ନିଯୁକ୍ତ ହୋଇଥଲେ । ସେମାନେ ହେଲେ, ଗୁରୁଦ୍ରୋଣ - 
ପତ୍ରହୋତା, ବ୍ରହ୍ମା ଆରର୍ଯ୍, ପ୍ରତିହାରୀ, ପୁଷ୍ପାଳକ, ଦଇତା, ଧୋବା ଓ ଭଣ୍ଡାରୀ । 
ସେବା ପରିଚାଳନାରେ ଯେପରି କୌଣସି ତୁଟି ରହି ନଯିବ ସେଥୁନିମିତ୍ତ ଏମାନେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୋଟିଏ ସେବା କାର୍ଯ୍ୟନିର୍ବାହ କରୁଥିଲେ । 

ରାଜା ଯଯାତିକେଶରୀ ଏହି ସେବା ବ୍ଯବସ୍ଥା ବିକାଶ ଘଟାଇ ଅନେକ 
ସେବକଶ୍ରେଣୀ ନିଯୁକ୍ତ କରିଥିବାର ମାଦଳାପାଞ୍ଜିରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । “ ଏ ଘଟଣାବେଳେ 
ରାଜା ଅଧକ ସେବକ ତାଟି ଭିତରେ କଲେ । ଗଛକଟା କଟୁରିଆ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପାଞ୍ଚସେବା | 
ଏହାଙ୍କ ଗୋତ୍ର ବସ୍ସ । ପାଞ୍ଚଜଣଙ୍କୁ ଦଶଜଣ । ପତିମାନଙ୍କର ଏଗାର ଜଣକୁ ଛଅଜଣ ! 
ଦଇତାମାନଙ୍କର ଭଲୁକ ଗୋତ୍ର ଆଠଜଣକୁ ଆଠଜଣ ପରିଚ୍ଛା, ଗାଏ ଚବିଶଜଣ । 
ପରେ ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବଙ୍କ ଅଧ୍ୟନରେ ଛତିଶପାଟକ ଛତିଶା ନିଯୋଗ ଭାବେ ତାଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ନିଯୁକ୍ତ ହୋଇ ଶ୍ରୀଜିଉଙ୍କ ସେବାକାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ କରୁଥିଲେ । ଏହି ସେବକ 
ନିଯୋଗକୁ “ ଛତିଶା ନିଯୋଗ” କୂହାଯାଇଥୁଲେ ହେଁ ବାସ୍ତବରେ ଏମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ଯା 
୩୬ ନଥୁଲା ! ରାଜଗୁରୁ ବିବରଣୀ ଅନୁସାରେ ଗଜପତି, ମୁଦିରଥ, ରାଜଗୁରୁ, 
ପରୀକ୍ଷା (ପରିଛା) ଓ ପ୍ରଧାନୀ - ଏମାନେ ସେବାନିଯୋଗର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ନଥଲେ । 
ରାଜଗୁରୁଙ୍କ ଜ୍ୟେଷ୍ଠପୁତ୍ର ପାଟଜ୍ୟୋତିଷ ବା ପଟ୍ଟଯୋଶୀ( ପଡୋଶୀ), ମହାପାତ୍ର 
ଆଖ୍ୟାରେ “ ଛତିଶାନିଯୋଗ ନାୟକ” ରୂପେ ଦାୟିତ୍ଵ ନେଇଥୁଲେ - (ଅନାମ ୯/ 
୧ ୧ ୦ ପୃଷ୍ଠା) | ' ଉଚ୍କଳ ଇତିହାସର ଏକ ଅଜ୍ଞାତ ଅଧ୍ୟାୟ ' ପ୍ରଣେତା ସ୍ଵର୍ଗତ ଚକ୍ରଧର 
ମହାପାତ୍ର ରାଜଗୁରୁ ବିବରଣମତେ ମତଦେଇଛନ୍ତି ଯେ, “ଏ ସାମନ୍ତ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ମୁକ୍ତିମଣ୍ଡପର ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମେ ଅଧ୍ଯକ୍ଷ ଥଲେ ଓ ଉକକଳରାଷ୍ଟ୍ରର ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଥିଲେ । ” 
୧୨୩୬ ଖ୍ରୀ.ରେ ମହାରାଜା ଅନଙ୍ଗ ଭୀମଦେବ (୩ୟ) ଏକ ଶିଳାଲେଖରେ ନିଜକୁ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି “ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ” ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ‘ ରାଉତ” ବା ସେବକ ବୋଲି । 
ତାଙ୍କର ୧ ୨୩୦ ଖ୍ରୀ.ରେ ଲିଙ୍ଗରାଜ ମନ୍ଦିରରେ ଥିବା ଏକ ଶିଳାଲେଖରେ ନିଜକୁ 
ରାଉତ ବା ସେବକ ଓ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ପୁତ୍ର ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । 

ମହାରାଜା ଭାନୁଦେବ ନିଜକୁ ମଧ୍ଯ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସେବକ ବା ରାଉତଭାବେ 
୧୩୧ ୨ ଖ୍ରୀ.ରେ ତାମ୍ର ଶାସନରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି - “ ଶ୍ରୀପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଦେବସ୍ୟ 
ପ୍ରବର୍ବ ମାନ ବିଜୟରାଜ୍ୟେ ସପ୍ରମେଙ୍କେ ଅଭିଲିଖ୍ୟାମାନେ ଧନୁକୃ ଷ୍ଣ ନବମ୍ୟଯା 
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ଶୌରୀବାରେ ଶ୍ରୀପୁରୁଷୋତ୍ତମ - କଟକେ ଦକ୍ଷିଣ ମହୋଦଧ୍ବ ତୀରେ ବୀରସଶ୍ରୀ 
ଭାନୁଦେବ ରାଉତ ବର୍ମସ୍ୟାୟୁରାରୋଗୌୟୈଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟାଭିବୃଦ୍ଧୟେ... ।” କପିଳେନ୍ଦ୍ରଦେବଙ୍କ 
ସମୟରେ ସେବକମାନଙ୍କ କ୍ଷମତା, ସମ୍ମାନ ଓ ପ୍ରଭାବର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଘଟିଲା । 

ପୁନଶ୍ଚ ଇନ୍ଦ୍ର ନୀଳମଣି ପୁରାଣ ବା କୌଳଗ୍ରନ୍ଛରେ ବର୍ଣିତ ଅଛି ଯେ, ବିଶ୍ବାବସୁ 
ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ତିନୋଟି ବର ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଥୁଲେ । ପ୍ରଥମ ବର ହେଲା କାଳଚକ୍ରରେ 
କେବେ ଦାରବୀ ମୁର୍ରି ବିକଳ ହେଲେ ମୋର ବଂଶଧରମାନେ ନିଜର ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଭକ୍ତି ଓ 
ଜ୍ଞାନରେ ଯେଉଁ ସୁଲକ୍ଷଣ ଦାରୁ ସଂଗ୍ରହ କରିବେ ତାହାହିଁ ପ୍ରତିମାପାଇଁ ସର୍ବମାନ୍ୟ 
ହେବ । ଦ୍ବିତୀୟ ବର ହେଲା ଆପଣ ଆର୍ଯ୍ୟ ରୀତିରେ ଏକାଦଶ ମାସ ବୈଦିକ 
ବିଧ୍ବରେ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ପୂଜା ଉପାସନା କରାନ୍ତୁ । ମାତ୍ର ସମସ୍ତ ଆଷାଢ଼ ମାସ ମୋର 
ଶବରାତ୍ଧଜମାନେ ସାର୍ବଭୌମ ସେବା କରିବେ । ସେତେବେଳେ ମନ୍ତ୍ର ଯନ୍ତ୍ର ଓ 
ପ୍ରୟୋଗର ପ୍ରୟୋଜନ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ । ଆମ୍ଭର ପ୍ରାଣପ୍ରିୟ ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ଆମେ ଶବରାତ୍ସଜଗଣ 
ଭାବ ସେବାରେ ଆମ୍ଭକୌଳ ବିଧ୍ବରେ ପୂଜା କରିବୁ । 

ଏଣୁ ଦଇତାମାନେ ଅଣସର ଓ ମହାଅଣସର ବା ନବକଳେବର ସମୟରେ 
ଗୋପନୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ କରିଥାନ୍ତି । 

ଲକ୍ଷ୍ମଣ ପଣ୍ଡାଙ୍କ ସଂକଳିତ ସତ୍ତ୍ତଲିପି ( ୧୯୫୫) ଗ୍ରନ୍ଧରେ ଦଇତା ସେବା 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଅଛି “ ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ଶୁକ୍ଲ ତ୍ରୟୋଦଶୀ ବଡ଼ସିଂହାର ଭୋଗ ପରେ ବାହୁଟ 
କଣ୍ଡିବା, ଚତୁର୍ଦଶୀ ଦିନ ପାଚପାଟି କାଟିବା, ସେବା ପଟାଲାଗି ରସି କଶିକୂଳା ମଇଲମ 
କରିବା, ସ୍ବାନବେଦୀକୁ ପହଶ୍ରିବିଜେ କରାଇବା, ହାତୀବେଶ (ପୂଷ୍ଠାଳକ ସହ) କରିବା, 
ସ୍ଵାନବେଦୀରୁ ବାହୁଡ଼ାପହଣ୍ଡି ବିଜେ କରାଇବା, ରାହୂରେଖା ଚିତା ମଇଲମ କରିବା ଓ 
ଅଣସର ଘରେ ନବଯୌବନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସକଳ ନୀତି ( ୨୬ ଭାଗ) କରିବା ଏହାଙ୍କ 
ସେବା ଅଟେ । ନେତ୍ରୋତ୍ସବ ଦିନ ସର୍ବାଙ୍ଗ ବନ୍ଦାପନା, ସେଦିନ ରାତ୍ର ବାହୁଟ କଣ୍ଟ, 
ସେନାପଟା ଲାଗି ଓ ରଥକୁ ପହଶ୍ତି ବିଜେ କରାଇବେ । ପହଣ୍ଡି ଏମାନଙ୍କ ଦାୟିତ୍ବ । 
ଶ୍ରୀଅଙ୍ଗର ସମସ୍ତ ଦାୟିତ୍ଵ ନିଅନ୍ତି । ଅନ୍ଯ ସେବକମାନେ ଡୋର ଧରିପାରିଲେ ମଧ୍ଯ 
ପହଶ୍ଡି ଏମାନଙ୍କ ଦାୟିତ୍ଵ । ରଥରେ ରୁନ୍ଧା କରନ୍ତି ବେଶ କରନ୍ତି, ଅଳଙ୍କାର ଲାଗି 
କରନ୍ତି, ଚିତା ଲାଗି କରନ୍ତି ଓ ରଥ ଶୋଧ କରନ୍ତି । ରଥ ଦାୟିତ୍ବରେ ରହନ୍ତି । ଗୁଣ୍ଡିଗା 
ଘରକୁ ପହଣ୍ଡି କରାନ୍ତି । ସେଠାରେ ସିଂହାସନ ବିଜେ କରାଇ ରୁନ୍ଧା କରନ୍ତି । ଦଇତାପତି 
ସର୍ବାଙ୍ଗ ଓ ବନ୍ଦାପନା କରନ୍ତି । ବାହୁଡ଼ାକୁ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରୀଗୁଣ୍ଡିରା ଭଳିଆ ସେବା କରନ୍ତି । 
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ମେଘନାଦ ପାଚେରିଘେରା ସଂସ୍କୃତି ୨୩ 


ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣ ଭେଟ ସମୟରେ ମହାପ୍ରଭୁ ବାଡ଼ ଦାଡ଼ଗ୍ରହ୍ନିମାଳଚୂଳ ମୈଲମ କରି 
ରାଜାଙ୍କୁ ପ୍ରସାଦ ଦିଅନ୍ତି । ଏକାଦଶୀ ଦିନ ପଶୁପାଳ ସହ ସୁନାବେଶ କରାନ୍ତି। ନିଳାଦ୍ରିବିଜେ 
ସମୟରେ ବଚନିକା କରନ୍ତି । ରକ୍କିଣୀଙ୍କ ସହ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଗଇଣ୍ଡାଳ ଫିଟା ନୀତି 
କରନ୍ତି । ଚକ୍ରବୁଲା ଏକାଦଶୀ ଦିନ ସୁବର୍ଶ୍ତଚକ୍ରକୁ ଶ୍ରୀଅଙ୍ଗ ଲାଗି କରାନ୍ତି ଓ ନଗର 
ଭ୍ରମଣ କରାନ୍ତି । ଚିତାଲାଗିରେ ଚିତା ଲାଗି କରାନ୍ତି । ଗହ୍ଲାପୂର୍ଣ୍ମାଦିନ ସୁଦର୍ଶନ ବିଜେ 
ଇତ୍ୟାଦି ନୀତି ବଢ଼ାନ୍ତି । ମାର୍କଣ୍ଡ କୂଳରେ ବଳଭଦ୍ର ମୂର୍ରି ନିର୍ମାଣ କରନ୍ତି । ରେଖା ପଞ୍ଚମୀ 
ଦିନ ୩ ବାଡ଼ରେ ରାହୁରେଖା ଲାଗିକରନ୍ତି । ରାଧାଷ୍ଟମୀ ଓ କୂମାରପୂର୍ଣ୍ଣମୀରେ ସୁଦର୍ଶନ 
ବିଜେ କରନ୍ତି । ଖସାପଡ଼ା ଲାଗି ଓ ପଇତାଲାଗି କରନ୍ତି । ବଡ଼ଗ୍ରହମାନେ ଓ ରାଜାଙ୍କ 
ଅନୁମତି ଅନୁସାରେ ମଧୁଦାସ ଓ ରାମଦାସ ପ୍ରସାଦ ବିଜେ କରନ୍ତି । ଏହାବାଦ୍‌ ନୀତି 
ବର୍୍ିତ ସକଳ କାମ କରନ୍ତି, ଅଣସରରେ ପଣାଭୋଗ ଯୋଗାନ୍ତି ।” 

ମହାପାତ୍ର ଦଇତାଙ୍କ ସହଯୋଗୀ ତଥା ଅଂଶୀଦାର ନିଯୋଗ, ଯେ କି ସବୁ 
ପର୍ବ ଓ ରଥଯାତ୍ରା, ଅଣସର ଓ ମହାଅଣସର ବା ନବକଳେବରରେ ଦଇତାମାନଙ୍କ 
ସହିତ ପରି ଫୂରକଭାବେ ସେବାକାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାନ୍ତି । ପ୍ରତି ନିଯୋଗ ବିଷୟରେ 
କର୍ମାଙ୍ଗୀମାଦଳାରେ ଅଛି “ଏ ମହାସାମନ୍ତ ବିଦ୍ୟାପତି ପୁରୋହିତ ବଉଁଶ । ଏ କ୍ଷେତ୍ର 
ମଣ୍ଡପେ ବାସ କଲା । ଏ ନିଯୋଗ ସାଆନ୍ତ ଅଟଇ । କ୍ଷେୟୀ ଭାଗ ୨ ଭାଗ ଅଧ୍ଵକ 
ନେବ । ଏ ସକଳ କାରିଜକୁ ଭାଜନ । ଏ ବିଜେ କାଳେ ମଙ୍ଗଳାରୋପଣ କାଳେ 
ଅଭିନ୍ନବ। ଏ ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ବର ପୁରୋହିତ ମୁଦିରଥ ତୁଲେ ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ବନ୍ଦାଣ କରିବ । 
ଏମାନେ ରାଜପ୍ରସାଦ ବିଜେ କାଲେ ମହାଶ୍ରମକୁ ସିଂହଦ୍ଵାରେ ତଳିଛ ପତି ଦଇତାପଣେ 
ଲୁଗା ଶାଢ଼ୀ ପାଇବେ । ଦାରୁ କାଟିବାକୁ ମଙ୍ଗଳ ବିଜେ କଲେ ଶିରୋପା ଘେନିବେ । 
ଏ ଅଣସର କାଳେ ଚକଟା ଭୋଗ ଆଦି କରିବେ । କରାଳ ଲାଗି ବଢ଼ାଇବ । 
ଖଳିଲାଗି କାଳେ ରହି ରୋଜ ପ୍ରସାଦ ଆଣି ମହାଶ୍ରମ ତୁଲେ ସମ୍ପାଦିବ। ପରମ 
ଗହନ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ । ବ୍ରହ୍ମ ଥାପିବାକୁ ଯଥା ସୁନିଆଁ ନେବ । ବ୍ରହ୍ମ ତୁଳସୀ ଦେବ । 
ରଥ ପରଯାତ୍ରାକାଳେ ସକଳ ବିଜେ କାଳେ ଭେଟିବେ । ଘଷା ନୈବେଦ୍ୟ କରିବେ । 
ଏନିତ୍ୟ ପହୁଡ଼ କାଳେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ବାଡ଼େ ଆଳତି କରିବେ ।” 

ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ସ୍ଵ୍ଵଲିପିରେ ପତି ମହାପାତ୍ରଙ୍କ ସେବାର ବିବରଣୀ ବର୍ଣ୍ିତ ଅଛି । 
“ଦୈନିକ ନୃସିଂହଙ୍କ ସେବା କରନ୍ତି ଓ ବଡ଼ସିଂହାର ପହୁଡ଼ ଆଡ଼ତିରେ ଆଳତି 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ବାଡ଼ରେ ଆଳତି କରନ୍ତି । ବର୍ଷ ତମାମ ସବୁ ପର୍ବପର୍ବାଣି ବନ୍ଦାପନା, 
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୨୪ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ଚନ୍ଦନ, ସର୍ବାଙ୍ଗ, ମଙ୍ଗଳାର୍ପଣରେ କାମ କରନ୍ତି । ସ୍କାନ ପୂର୍ଣ୍ଣମାଦିନ ବେଦିରୁ ଦିଅଁ 
ଫେରିବାବେଳେ, ରଥକୁ ବିଜେ, ରଥରୁ ଗୁଖିରଘର ବିଜେ, ଗୁଶ୍ଚିରଘରୁ ରଥକୁ ଓ 
ରଥରୁ ନୀଳାଦ୍ରିବିଜେବେଳେ ଏ ୩ ବାଡ଼ରେ ବନ୍ଦାପନା କର୍ପୁର ଆଳତି, କର୍ପୂର 
ଲାଗି, ଘଷା ଓ ବିଡ଼ିଆ ଲାଗି କରନି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜନ୍ମତିଥି ହୋମ ସହସ୍ର କୂମ୍ଭାଭିଷେକ 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ପଣ୍ଡା ଓ ମୁଦିରଥ ସହ ବ୍ରହ୍ମା ଓ ବରୁଣ ହୁଅନ୍ତି । ଅଣସର ସମୟରେ 
ଦକ୍ଷିଣଦ୍ଵାର ଓ ତାଟିଦ୍ଵାର ଫିଟାନ୍ତି । ଅଣସର ଭିତରେ ଭୋଗ କରନ୍ତି । ଦଇତାଙ୍କ ସହ 
ପ୍ରସାଦ ଲାଗି, ପଣା ଲାଗି, ପଡ଼ି ଲାଗି, ଖଡ଼ି ଲାଗି, ଫୁଆରି ଲାଗି ଇତ୍ୟାଦି କାମ 
କରନ୍ତି । ସୁଦର୍ଶନ ଚକ ସମସ୍ତ କାମ କରନ୍ତି । ଦଇତାଙ୍କ ସହ ଶ୍ରୀଅଙ୍ଗରେ ସକଳ 
ସେବା କରନ୍ତି । ମାତ୍ର ଭିତରଭୋଗ ଓ ସଂସ୍କାର ଏ ସେବକ କରନ୍ତି । ନବକଳେବର 
୩ ବାଡ଼ର ଆଜ୍ଞାମାଳ ବାହାର କରି ୩ ବାଡ଼ରେ ଦଇତାଙ୍କୁ ଦେଇ ନିଜେ ସୁଦର୍ଶନ 
ବାଡ଼ରେ ଲାଗିହୋଇ ଦାରୁ ଅନ୍ବେଷଣରେ ଯାଂନ୍ତି । ଭିତରଠାରୁ ଅଣସର ପିଶ୍ଡିରେ 
ଶାଢ଼ୀ ପାଇଁ ବାହାରନ୍ତି । ବନଯାଗରେ ବିଦ୍ଯାପତି ବରଣ ହୁଅନ୍ତି । ଯାଗପରେ 
ସୁନାକୂରାଢ଼ୀ ନେଇ ପ୍ରଥମେ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଗଛରେ ଲଗାନ୍ତି । ପରେ ଅନ୍ୟମାନେ କାଟନ୍ତି । 
ଦାରୁ ଆଣି ପରେ ତାକୁ ଭୋଗ କରନ୍ତି । ଦକ୍ଷିଣ ଦାରୁ ନୃସିଂହଙ୍କୁ ନେଇ ଦାରୁଘରେ 
ନୃସିଂହ ମଣ୍ଡପରେ ବିଜେ କରାଇ ସେ ରହିବା ଦିନତକ ତାଙ୍କୁ ପୂଜାକରନ୍ତି । ଏ ଘଟ 
ପରିବର୍ଭନ ସେବା ଓ ବିସର୍ଜନ ସେବା କରନ୍ତି । ଏ ସେବାର ବିବରଣୀ ନିୟମାନୁଯାୟୀ 
ଅପ୍ରକାଶିତ । ମହାଜନ ହିସାବରେ ବିଛା ମାସରେ ଦକ୍ଷିଣଘର ସେବା ଓ ମହାଜନ 
ସେବା କରନ୍ତି । ଏ ବିଦ୍ୟାପତି ବଂଶଧର ସେବକ ବୋଲି ପ୍ରବାଦ ଅଛି । ଅଣବସରଠାରୁ 
ନୀଳାଦ୍ରି ବିଜେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦଇତାଙ୍କ ସହ ଅଂଶ ନିଅନ୍ତି । ମୁକ୍ତି ମଣ୍ଡପରେ ମୁଣ୍ଡପିଛା 
ହିସାବ, ରଜାଘର ଆମଦାନିରୁ ଅଟେ ଓ ଅଧେ ଆସ୍ଥା ଆସ୍ତାରୁ ପାଆନ୍ତି । ନ୍ତତ ନହୋଇ 
ଦଇତାପୁଅଙ୍କ ସହ ଦଇତାକାମ କରିପାରିବେ । ମାତ୍ର ବନ୍ଦାପନା, ସର୍ବାଙ୍ଗ ଇତ୍ୟାଦି 
ବ୍ରତ ପରେ ମନ୍ତ୍ର ନିପୁଣ ହେଲେ କରିପାରିବେ ।” ଏ ସମସ୍ତ ଖାଦ୍ୟପେୟ ଯେ 
ଓଡ଼ିଆଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଏଥିରେ କାହାର ଦ୍ବିମତ ହେବାର ନାହିଁ । 

ଏହିପରି ଖୋଜି ବସିଲେ ଅନେକ ବୈଶିଷ୍ଠ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେବ । ଭାଗବତ 
ଓଡ଼ିଆକୁ ଓଡ଼ିଆ ପଢ଼ାଇଛି, ଓଡ଼ିଆତ୍‌ ଶିଖାଇଛି । କଲିକତା ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ଆନୁକୂଲ୍ୟରେ 
ପ୍ରକାଶିତ “ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ସଂକଳନ 'ର ପ୍ରଥମ ଖଣ୍ଡରେ ଇଂରାଜୀ ମୁଖବନ୍ଧରେ 
ଭାଷା ସାହିତ୍ୟ ଗବେଷକ ବିଜୟଚନ୍ଦ୍ର ମଜୁମ୍‌ଦାର ଏହା ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । 
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ମେଘନାଦ ପାଚେରିଘେରା ସଂସ୍କୃତି ୨୫ 


ଭାଗବତ ଟୁଙ୍ଗୀ ଏକ ପାଠାଗାର ଆନ୍ଦୋଳନର ସୂତ୍ରଧର । ଭାଗବତରେ 
କୁହାଯାଇଛି - ' ପରମ ଶାସ୍ତ ଭାଗବତ, ଅଭ୍ୟାସ କରୁଥିବ ନିତ୍ୟ” । ସେହିପରି ଉନ୍ନବିଂଶ 
ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ଟୁଙ୍ଗୀ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରସାରିତ ହେଲା । ତାହାହେଲା ଅଲେଖ 
ଟୁଙ୍ଗୀ । ମହିମା ସନ୍ଧ୍ଯାସୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଆଶ୍ରମ ଏହି ଟୁଙ୍ଗୀ ସଂଖ୍ୟା ଓଡିଶାରେ ୬ ୨୮ 
ଗୋଟି । ଆସାମରେ ୨ ୭ଟି, ଆନ୍ଧୁରେ ୫ ୨ଟି, ପଶ୍ଚିମବଙ୍ଗରେ ୭ ୨ଟି, ବିହାରରେ 
୨ଟି ଥବା କଥା ଗବେଷିକା ଡକ୍ଟର ଶୋଭାରାଣୀ ଦାସ ତାଙ୍କ ବହି “A Treaties 
on Mahima Dharma”ରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ନାରୀକୁ ପୁରୁଷ ସହିତ ସମାନକରି 
ବିଚାରିବା, ସମାଜରେ ସମତା ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଏହି ଧର୍ମର ମୂଳ ଲକ୍ଷ୍ୟ । ମହିଳାମାନେ ମଧ୍ଯ 
ସନ୍ଧ୍ୟାସିନୀ ହୋଇ ତ୍ୟାଗପୁତ ଜୀବନ ଧାରଣ କରୁଥବା ଦେଖାଯାଉଛି । 

କଳା ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟରେ ଏ ମାଟିର ସଂସ୍କୃତି ଫୁଟି ଉଠିଛି । କୋଣାର୍କ, ଖୁଚିଙ୍ଗ 
ମନ୍ଦିରଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଭୁବନେଶ୍ବରର ଶହଶହ ମନ୍ଦିର, ପ୍ରାଚୀକୂଳରେ ଥବା ମନ୍ଦିର 
ସବୁଥିରେ କାରିଗରର ନିଖୁଣ ନିହାଣ ଆଙ୍କିଛି ତତ୍କାଳୀନ ସମାଜର ଅନେକ ବାର୍ରା 
ପୁରୀ ନିକଟସ୍ଥ ଗ୍ରାମ ରଘୁରାଜ ପୁରରେ ଏବେବି ବଞ୍ଚରହିଛି ତାଳପତ୍ର ପୋଥୂରେ 
ନିଖୁଣ ରଙ୍ଗୀନ୍‌ ଚିତ୍ରର କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ । ସମସ୍ତ ଶୈଳୀ ସ୍ଵତନ୍ତ, ନିଖୁଣ ବାର୍ରା ପ୍ରଦାନକାରୀ ! 
କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ ଏ ମାଟିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଜାହିର୍‌ କରିଛି । ଉତ୍କୃଷ୍ଟ କଳାର ଦେଶ ଉତ୍କଳ 
ବୋଲି ଉଦ୍‌ଘୋଷିତ ହୋଇଛି । ଖ୍ରୀ.ପୁ. ଦ୍ଵିତୀୟ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଗୁମା, ସ୍ତୁପ ନିର୍ମାଣ 
କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଏହାର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଜୀନ ମୂର୍ରି( ଯାହାକୁ ମହାପଦ୍ଧନନ୍ଦ ଖ୍ରୀ.ପୂ. 
ଚତୁର୍ଥ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ନେଇଯାଇଥଲେ) । ନିର୍ମାଣ ଏଠିକାର କାରିଗରି କୌଶଳର 
ପରିଚୟ ଦେଇଛି । ସାହାସିଆ ବୋଲି ଗୋଟିଏ ଓଡିଆ ଜାତି ଏହି ନିର୍ମାଣ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ମଗ୍ନ ଥବାର ଏଧତିହାସିକ ପ୍ରମାଣ ରହିଛି । ` 

ଆମ ସଂସ୍କୃତି କେବଳ ପଥର ଖୋଦେଇ, ପତୁ ଲିଖନରେ ସୀମିତ ରହିନାହିଁ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ସାବଲୀଳ, ଚଳଚଞ୍ଚଳ, ଆମୋଦ ପ୍ରମୋଦ, ମନୋରଞ୍ଜନକାରୀ ମଧ୍ୟ । 
ଏଥରେ ମୌଳିକତା ଥିଲା ଏବଂ ଆଜି ମଧ୍ଯ ଅଛି । ଛଉନାଚ ମୁଖ୍ୟତଃ ଏ ମାଟିର 
ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ ନୃତ୍ୟ ବ୍ୟବସ୍ଥା । ଏହା ଏବେବି ସଢ଼େଇକଳା, ଖରସୁଆଁ, ମୟୂରଭଞ୍ଜ 
ଅଞ୍ଚଳରୁ ଆସି ଆଦର ଲଭିଛି ବିଶ୍ଵ ଦରବାରରେ । ଅନେକ ନୃତ୍ୟ ସଙ୍ଗୀତ ଏ ଜାତିର 
ଦେବତାଙ୍କ ନିକଟରେ ସମର୍ପିତ ହୋଇଛି । ମାହାରୀ ନାଚ ଓ ଗୋଟିପୁଅ ନାଚ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ଅତି ପ୍ରିୟ । ଆଉ ଏଇଠୁ ବାହାରି ଆସି ଓଡିଶୀନୃତ୍ଯ ସାରାବିଶ୍ଵରେ 
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୨୬ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ପାଇଛି ଆଦର । ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ସଂଗୀତ ଓଡିଶୀ ଗୋଟିଏ ଉନ୍ନତ ଜାତି ଓ ସଂସ୍କୃତିର ବୋଲି 
ମଧ୍ୟ ପରିଚୟ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିଛି । 

ଭାରତରେ ଯେଉଁ ପାଞ୍ଚଗୋଟି ନୃତ୍ୟ ସ୍ଵୀକୃତିଲାଭ କରିଛି, ସେଥ୍‌ରେ ଭାରତ 
ନାଟ୍ୟମ୍‌, ମଣିପୁରୀ, କଥକ୍‌, କଥକଲି ଏବଂ ଓଡିଶୀ ଅଛି । ଏହାହିଁ ପ୍ରମାଣ କରୁଛି ଏ 
ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ । 

ଓଡିଆ ଭାଷା ଯେପରି ବିରୋଧର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଥଲା ଓଡିଶୀ ନୃତ୍ଯର 
ସେହିପରି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବା ପ୍ରାଚୀନତାର ମାନ୍ୟତାପାଇଁ ଅନୈକ ସଂଗ୍ରାମ କରିବାକୁ ପଡିଛି । 
ପ୍ରଫେସର ମୋହନ ଖୋକର ଏହାର ପ୍ରାଚୀନତାକୁ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିବାକୁ ଯାଇ ଅନେକ 
ତଥ୍ୟ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି। 

ନୃତ୍ଯ ସେବା ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରରେ ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଚଳି ଆସୁଥବା 
ଏତିହାସିକ ବିବରଣୀରୁ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ, କିନୁ ମନ୍ଦିରରେ ଦେବଦାସୀ ବା ମାହାରୀ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଏହାଠାରୁ ଯେ ଆହୁରି ଅଧ୍ବକ ପ୍ରାଚୀନ, ତାହାର ପ୍ରମାଣ ରହିଛି । 

ଗବେଷକ ସୁନିଲ୍‌ କୋଠାରୀଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ ଓଡିଶୀ ନାଚ ଗୋଟିପୁଅ 
ନାଚରୁ ଆସିଛି । 

ଅଧକ ପ୍ରାଚୀନତାର ପ୍ରମାଣ ହେଉଛି ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ରରେ ଖୋଦିତ “ ନର୍ରକୀ” 
ମୃଦଙ୍ଗ ବାଦକର ଚିତ୍ର । ପଥର କଳା ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟର ନିପୁଣତା ପ୍ରମାଣ କରୁଛି ଯେ 
କଳାକାରମାନେ ବହୁ ଆଗରୁ ଏହାର ନିର୍ମାଣ କୌଶଳ ନିଶ୍ଚୟ ଜାଣିଥିବେ । ଓଡିଶୀ 
ସଙ୍ଗୀତ ଅନ୍ୟ ଏକ ସାସ୍ଟୃତିକ ଉପାଦାନ । ଅନ୍ୟ ଭାଷା ଓ ଜାତୀୟତା ସହ ଏପରି 
ସଙ୍ଗୀତ ଆଉ ନୃତ୍ୟର ନାମକରଣରେ ସମ୍ପର୍କ ପ୍ରମାଣ କରୁଛି ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରା ଓ 
ଏତିହ୍ୟକୁ । 

ଓଡିଶୀ ନୃତ୍ଯ “ ମାହାରୀ” ଯେପରି ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସହ ସମ୍ପର୍କିତ, “ ଛଉ” 
ନାଚ ସେମିତି ଏ ମାଟିର ପ୍ରାଚୀନ ଦେବତା ଶିବଙ୍କ ସହିତ ଜଡ଼ିତ । ଏଥିରେ ଢୋଲ, 
ମହୁରି, ନାଗରା ବାଦ୍ୟ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥାଏ । 

ଅନେକ ଲୋକନୃତ୍ୟ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମନ୍ଟୟ ଆଣିବାରେ ପ୍ରୟାସ କରି ଆସୁଅଛି । 
ପାଇକନାଟ, କେଳା-କେଳୁଣୀ, ଚଇତିଘୋଡା, ନାଗାନୃତ୍ୟ, ବାଉଁଶନାଚ, ଡାଲିଆ 
ନୃତ୍ୟ, ରସରକେଳି ନୃତ୍ୟ, କରମାନାଚ, ଘୁମୁରା ଦଣ୍ଡନାଚ, ଝୁମରନାଚ, ଚାଙ୍ଗୁନାଚ, 
ଧାଙ୍ଗଡା-ଧାଇ୍ ଜୀ ନାଚ, ମାଦଳନାଚ, ବୀହନାଚ, ପରଜାନାଚ ପ୍ରଭୃତି ଅନେକ 
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ଲୋକନୃତ୍ୟ ଏ ମାଟିର ସଂସ୍କୃତିକୁ ରଵ୍ଧିମନ୍ତ କରିଛି । ଓଡିଶୀ ନୃତ୍ୟ ସଂଗୀତର ପ୍ରମୁଖ 
ଗବେଷକ କବିଚନ୍ଦ୍ର କାଳୀଚରଣ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ 
କାଳକୁ ଏଠି ଏହି ସଙ୍ଗୀତରେ ତାଳଥୁଲା। 

ଓଡିଶୀ ସଙ୍ଗୀତର ଅଷ୍ଟତାଳୀ ଏବଂ ନିହସାରୀ ତା'ର ସ୍ଵତନ୍୍ତାକୁ ପ୍ରତିପାଦିତ 
କରିଥାଏ । ଏଠି ମହିମା ସଙ୍ଗୀତର ମୂର୍ଚୁନା ସହ ଖଞ୍ଜଣୀ, ନାଥ ସମ୍ପଦାୟର 
ଟୀକାଗୋବିନ୍ଦଚନ୍ଦ୍ର ଗୀତ ସହ କେନ୍ଦେରା, ସଂକୀର୍ରନ, ପାଲା ସହିତ ଖୋଳ, ଗିନି, 
ଝାଞ୍ଜ, ଘୋଡ଼ାନାଚ ସହିତ ମହୁରି ଏବଂ ତେଲିଙ୍ଗ ବାଜାର ବ୍ୟବହାର ଏବଂ ଗୀତର 
ତାଳ ତଥା ନାଦର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରମ୍ପରାକୁ ଅବଧୂ ରଖୁ ଆସିଛି । ତାଲ୍‌ଖାଇର ଗୀତ, 
ରସରକେଲୀ ଗୀତ ସବୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର। ଅନେକ ଏ ମାଟିରୁ ଉପ୍ପଭି ହୋଇଛି ପ୍ରସାରିତ 
ହୋଇଛି, କିନୁ ମୌଳିକତା ହରାଇ ନାହିଁ । 

ଏହି ଓଡିଶୀ ଗୀତ ମଧ୍ୟ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପାଖରେ ରହି ଯାଇଛି । ଜୟଦେବକୂତ 
ଗୀତ ଗୋବିନ୍ଦ ନିତ୍ୟ ନୈମିଭିକ ଏକ ସେବା ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 

ଭାଷା, ସାହିତ୍ୟକୁ ଛାଡି ସଂସ୍କୃତିର ମୂଲ୍ୟାୟନ କରାଯାଇ ନଥାଏ । ଏ 
ସମ୍ପର୍କରେ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା ଆବଶ୍ୟକ । ଯେଉଁଠି ପ୍ରାଚୀନତମ ସଂସ୍କୃତିକୁ ମେଘନାଦ 
ପାଚେରି ଭିତରେ ରଖାଯାଇଛି ସେଠି କଂଣ ଭାଷା, ସାହିତ୍ୟ ରଖାଯାଇ ନାହିଁ ? 
“ ମାଦଳା ପାଞ୍ଜି” ମାଧ୍ୟମରେ ଭାଷା ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରାଚୀନ ଧାରାକୁ ବାନ୍ଧି ରଖୁବାର 
ଗୋଟିଏ ବ୍ୟବସ୍ଥା । ଏହାର ପ୍ରାରମ୍ଭ କାଳ ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 
ଏହା ମନ୍ଦିର ସମ୍ପର୍କିତ ଏକ ଇତିହାସ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଭାଷା ସାହିତ୍ୟ ମୂଲ୍ୟାୟନ 
କଲାବେଳେ ମାଦଳା ପାଞ୍ଜିର ସାହାଯ୍ୟ ନିଆଯାଇଥାଏ । ଗବେଷକ ଆର୍ରବଲ୍ଲଭ 
ମହାନ୍ତି ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ଗବେଷଣା କରି ତା'ର ଏକ ଏିତିହାସିକ ରୂପ ଦେଇ ଯାଇଛନ୍ତି । 

କଳାଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରାଚୀନତା ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବାକୁ ଯାଇ ଅନେକ ଏ୍ତିହାସିକ 
ଏଠାରେ ମୌର୍ଯ୍ୟ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ପୂର୍ବରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଖ୍ରୀଂଫପୁ ୩୦୦ ବେଳକୁ ଏ ମାଟିରେ 
କଳା ନିପୁଣତାର ପ୍ରମାଣ ରଖୁଛନ୍ତି । ଏ ମାଟିରେ ପ୍ରାଚୀନ ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗୀୟ 
(Palaeolithic) ଏବଂ ନୂତନ ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗୀୟ (Neolithic) ସଚିତ୍ର ବର୍ଣ୍ଣନା 
(Pictographic) ମାନ ଏଠି ଆବିଶ୍ଧତ ହୋଇଛି । କଳାହାଣ୍ଡି ଜିଲ୍ଲାର ଗୁଡହାଶ୍ିରୁ 
ପ୍ରାଚୀନ ପ୍ରସ୍ତରଯୁଗର ସଚିତ୍ର ବର୍ଣ୍ଣନାମାନ ମିଳିଛି । ଗୁଡହାଣ୍ଡି ପାହାଡର ଏକ ଗୁମ୍ାର 


~~ ~~ ~ 


ଦ୍ଵାରଦେଶରେ ଏହା ମଳଛ । ସୋନପୁରଠାରେ ମିଳିଥୁବା ଷ୍ରୀ.ପୁ. ୪ର୍ଥ ଶତାଦ୍ଦୀର 
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ମୁଦ୍ରା ଗୋଟିଏ ସାକ୍ଷୀ ଏବଂ କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ଅନେକ ତଥ୍ୟ ପ୍ରଦାନ 
କରିଅଛନ୍ତି । ଖଣ୍ଡଗିରି ଓ ଉଦୟଗିରି ଗୁମ୍ପା ସବୁକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କଲେ ସେ ସମୟର 
ଚାଲିଚଳନ ଓ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସମ୍ପର୍କରେ ଗୋଟିଏ ମୋଟାମୋଟି ଧାରଣା 
ଆସିପାରିବ । 
ଆଗରୁ କୂୃହାଯାଇଛି ଗୋଟିପୁଅ, ମାହାରୀ, ଓଡ଼ିଶୀ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ନିକଟରେ 
ରହି ଆସିଛି । 
ବେଶଭୂଷା, ପରିପାଟୀ ଓ ଅଳଙ୍କାର ସବୁର ଗୋଟିଏ ନିଖୁଣଚିତ୍ର ମନ୍ଦିର ଭିତରେ 
ବ୍ୟବହାର ହେଉଥିବା (ମାହାରୀ ବା ଦେବଦାସୀ ପିନ୍ଧିଥିବା) ଜଣାପଡେ । ଶିର 
ଦେଶରେ କେତକି ରେଖା, ରାଗଣୀ ଚନ୍ଦ୍ର ଚନ୍ଦ୍ର ମଥାମଣି, କେତକି, ଅଳକା, 
ମଲ୍ଲିକଢ଼ି, ଯାଇଫୁଲ, ଟାହିଆ, କାନରେ କୋରକ, କାପ, କାନଫୁଲ, ପେଣ୍ତି, ଖାମି 
ବାଉଲୀ, ନାକରେ ନୋଅ, ଗୁଣା, ହେଖୀ, ଦଶ୍ଚିୟ ବେକରେ ହିଁସୁଲି ହାର, ସୁନାକଣ୍ଡି, 
ପୋହଳା, ତୁଳସୀ ମାଳା, ଚାପ ସରି, ଚିନା ମାଳି, ମହୁଡ, ହାତରେ ଚୁଡି, ବାହିଁ 
ଚୁଡି, ବଟଫଳ, ଖଡୁ, ନିହିଆଫୁଲ ଖଡୁ, ବାହା ରେ ବାହୁଟି, ତାଡ, ଅନନ୍ତ, କୃଷ୍ଣଚୂଡା, 
ରସୁଣିଆ, ଆଙ୍ଗୁଠିରେ ମୁଦି, ଗୋଡରେ ପାହୁଡ, ଗୋଡବଳା, ପାଉଁଜି, ଝୁଣ୍ଟିଆ, 
ଚିପୁଲି, ପାଦପଦୃ ପିନ୍ଧୁଥଲେ । ଏବେବି ଦେବଦାସୀ ତାହା ପିନ୍ଧି ମନ୍ଦିରରେ ଉପସ୍ଥିତ 
. ହୁଅନ୍ତି । 
ଦନାଇ ଦାସଙ୍କ 'ମାଳିକା”ରୁ ଦେବଦାସୀମାନଙ୍କର ବେଶ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅବା 
ବର୍୍ତନା ଗୁରୁ ଶ୍ରୀ ପଙ୍କଜ ଚରଣ ଦାସ ନିମ୍ନମତେ ପ୍ରଦାନ କରିଅଛନ୍ତି । 
“ କୁଡ଼ା ବାଛିଲି ଝରକାଠି ନେଇ, ତଥାପି ଜଞ୍ଜର ବେଢ଼ାଇଲି ତହିଁ । 
ଅଳକା ଗୋଟିଏ ମସ୍ତକେ ଦେଲି, ନେଇ କରି ଗଭା ଫୁଲ ଖଞ୍ଜିଲି । 
ଫୁଲପରେ ଦେଲି ଟାହିଆ ପୁଣ, ବେଶ କରାଇ ମଲ୍ଲୀଗଭା ଜାଣ । 
ସିନ୍ଦୁର ବିନ୍ଦୁ କପାଳରେ ଦେଲି, ନୟନେ ଅଞ୍ଜନ ଦେଇ ରଞ୍ଜଲି । 
କାତ୍ୟ ମଲ୍ଲିକଢ଼ୀ ଖଞ୍ଜିଲି କର୍ଣ୍ଣେ ଚନ୍ଦ୍ର ଫାସିଆ ଲଗାଇ ବହନେ । 
ନାସାରେ ବସଣି ଗୁଣ ଖଞ୍ଜିଲି, ତହିଁ ପାଶେ ନୋଥ ଗୋଟିଏ ଦେଲି । 
ବେକରେ ପିନ୍ଧିଲି ପଦକ ମାଳା, ଛେଚ କଣ୍ଠି ସଙ୍ଗେ ହରଡ଼ ଫଳା । 
ଚାପସରି ମାଳା ଉପରେ ନାଇ, ଚନ୍ଦ୍ରହାର ଏହା ତଳେ ଲୁଚାଇ । 
କଳା କଞ୍ଜଳା ବକ୍ଷସ୍ଥଳେ ମୋର, ରୂପାଜରି ଲାଗିଅଛି ତହିଁର । 
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କଳା ପିତାମ୍ବରୀ ପାଟ ପିନ୍ଧିଲି, ବାହାରେ ବାହୁଟି ତାଡ ନାଇଲି । 

ବେନି ହସ୍ତେ ସୋହେ ସୁବର୍ଣ୍ଣ ଚୂଡି, ମୁଖ ଦିଶିଲା ଯେହ୍ନେ ଚମ୍ପାକଢୀ । 

ପାହୁଡ ନୂପୁର ଖଞ୍ଜଲି ପାଦେ, ଆଙ୍ଗୁଠି ମାନଙ୍କରେ ମୁଦି ପିନ୍ଧେ । 

ଅଳତା ଵୁଇପାଦେ ରଞ୍ଜିଣ, ବେଶ ହୋଇଲି ଦୂଇ ଘଡି ଜାଣ । 

(ସୌଜନ୍ୟ-ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତିର ମାହାରୀ ଓ ତାହାର ନୃତ୍ୟ ପରମ୍ପରା) । 

ଓଡିଆଏ ଯାହା ଖାଆନ୍ତି ଠାକୁରଙ୍କ ପାଖରେ ତାହା ସବୁ ଭୋଗ ଲାଗେ ବା 
ଏଠାରେ ଯାହା ଭୋଗ ଲାଗେ ତାହା ଓଡିଆଏ ଖାଇଥାନ୍ତି । କିଏ ଆଗ କିଏ ପଛ 
ନିର୍ଣୟ କରିବା କଠିନ ବ୍ୟାପାର ! ଏବେ ବି ଏଠାରେ ଚୂଲିରେ ମାଟିହାଣ୍ରି ବା କୁଡୁଆ 
ବସି ରୋଷେଇ ହୁଏ । ପାକଶାଳାରେ କେବଳ କାଠଚୁଲାରେ ରୋଷେଇ ହୁଏ । 
ମାଟି ହାଣ୍ଡି ବା କୂଡୁଆ ରୋଷେଇ କେବଳ କାଠ ପତରରେ ହିଁ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ହୋଇଆସୁଛି. । ଏହି ଚୂଲିରେ ଚତୁର୍ବିଧ ପାକର ବ୍ଯବସ୍ଥା ରହିଛି । କେଉଁ ପଦାର୍ଥ 
ରୋଷେଇ ପାଇଁ କେତେ ପରିମାଣର ତାତି ବା ନିଆଁ ଆବଶ୍ଯକ କରିଥାଏ, ସେହି 
ଅନୁସାରେ ଚୂଲା ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୁଏ । ଏ ହେଉଛି ଭୀମପାକ, ନଳପାକ, ସୌରପାକ ଓ 
ଗୌରୀପାକ । ଭୀମ ପାକରେ ବଢ଼ି ତିଅଣ, ଗୁଡ଼ ଖୁଆଇ, ପାକଲା ନଡ଼ିଆ ରସ, 
ପୁରପିଠା କରିବାର ଓ ଗୁଡ଼କାଞ୍ଜି ତିଆରି ହୁଏ । ନଳପାକରେ ସାକର, ତିଅଣ, 
ଅଢଙ୍ଗା ଓ ନାନାପ୍ରକାର ପଣା ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୁଏ । ସୌରୀ ପାକରେ ଦୁଧ ମହୁର ଆଳୁଭଜା 
(ମାଟି କଡ଼େଇରେ କଦଳୀ ଭଜା, ଅଦା ପାଚେଡ଼ି, ଘିଅ ଲବଙ୍ଗମିଶା ପିଠା ହୁଏ ।) 
ଗୌରୀ ପାକରେ ମୁଗ ତିଅଣ, ଲେଉଟିଆ, କୋଶଳା, ମଧୁର ଲଳିତା ଶାଗ ପାକ 
ହୁଏ ! ଅନୃରନ୍ଧା ପ୍ରଣାଳି ଭିନ୍ନ । ଓଡ଼ିଶାରେ ଗାଁ ଗହଳରେ ଚୂଲି ତିଆରି ସମସ୍ତଙ୍କ 
ଦେଇ ହୋଇ ନଥାଏ । ଏ କୌଶଳ ଜଣାଥବା ମହିଳାଙ୍କୁ ଚୂଲି ତିଆରି ପାଇଁ ଡକା 
ଯାଏ । ଏହି ରୋଷେଇ ଦେଖୁଲେ ଜଣା ପଡିଯିବ ଓଡିଆ ଆଗେ କ'ଣ ସବୁ ଚାଷ 
କରୁ ନ ଥଲେ ଓ କ'ଣ ନିଜ ବିଲରେ ଫଳାଉ ନ ଥଲେ ! ଆଉ କ'ଣ ସବୁ ଏ 
ମାଟିର ଉତ୍ପାଦନ ଥୁଲା । 

ବିଲାତି ଆଳୁ, ବିଲାତି ବାଇଗଣ, କୋବି, ଭେଶ୍ତି, ଅମୃତ ଭଣ୍ଡା, ପିଆଜ, 
ରସୁଣ, ଲାଉ, ବିଟ୍‌, ଗାଜର, ଝୁଡ଼ଙ୍ଗ, କଲରା, ଛଚିନ୍ଦ୍ରା। ବିନ୍‌ ପ୍ରଭୃତି ଠାକୁରଙ୍କ 
ରୋଷେଇରେ ଲାଗେ ନାହିଁ । ଦେଶିଆଳୁ, କଦଳୀ, ବାଇଗଣ, କଖାରୁ, ପାଣିକଖାରୁ, 
ପୋଟଳ, ମୁଳା, ଆମ୍ବ ପଣସ, କାଙ୍କଡ଼, କନ୍ଦମୂଳ ଲାଗିଥାଏ । ଜଣାଯାଏ ଓଡିଆ 
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୩୦ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ଚାଷୀମାନେ ଆଗେ ଏସବୁ ରାଷ କରୁ ନ ଥଲେ । ବିଦେଶରୁ ଏସବୁ ଏ ମାଟିକୁ 
ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଆସିଛି । 

ଏ ମାଟିର ଲୋକେ ମାଛ ପ୍ରିୟ । ପ୍ରତ୍ୟହ ମାଛ ରନ୍ଧାଯାଇ ଦେବୀ ବିମଳାଙ୍କ 
ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ କରାଯାଉଥୁଲା ! ବ୍ରାହଲଣ୍ୟଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର ହେବାପରେ 
ଏହା ଦୈନିକ ପରିବର୍ରି ମହାସପ୍ରମୀ, ମହାଅଷ୍ଟମୀ, ମହାନବମୀ, ମହାଦଶମୀରେ 
ନିର୍ଦେଶରେ ଭୋଗ ହୁଏ । ପୂର୍ବେ ଏଠି ଆଦୌ ପଶୁବଳି ନଥୁଲା । ୧୫୭ ୨ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦରେ ପଶୁବଳି ପ୍ରଥା ପ୍ରଚଳନ ହେବାର କୁହାଯାଏ । 

ଏଠାରେ ୬ ଗୋଟି ବୋଦା- ସପ୍ତମୀ, ଅଷ୍ଟମୀ, ନବମୀରେ ପଡିଥାଏ । ଏହି 
ଛଅ ଗୋଟି ବୋଦାକୁ ମହାଶ୍ରମ ବୋଦା, ସେନାପତି ବୋଦା, ' ମଙ୍ଗୁମଠ ବୋଦା, 
ବଡ ଓଡିଆ ମଠ ବୋଦା, ବୀର ହରେକୃଷ୍ଠପୁର ମହାଜନଙ୍କ ବୋଦା ବୋଲି 
କୃହାଯାଇଥାଏ । ଏହି ବୋଦା ବଳି ପ୍ରଥାକୁ ପ୍ରବେଶ କରାଇବା ଉପରେ ଅନେକ 
ଦୃନ୍ଦ୍ର ଦେଖାଦେଇଛି । 

ଏଠିକାର ଖାଦ୍ୟ ସାରା ଦେଶକୁ ବ୍ୟାପି ନଥାଇ ପାରେ, ହେଲେ ପାଚେରିଘେରା 
ପରମ୍ପରା ଭିତରେ ଅଟକାଳି, ଅମାଲୁ, ଆରିସା, ଏଣ୍ଡୁରୀ, କଦମ୍ବ କାକରା, କାନ୍ତି, 
କୋରା, ଖଇରଚୁଳ, ଖଜା, ଖୁରି, ଖୁରିସା, ଖୁରୁମା, ଖେଚୂଡି, ଗଇଁଠା, ଗଜା, 
ଗୋଟାଳି, ଚକଟା, ଚକୁଳି, ଚିତଉ, ଛୁଞ୍ଚିପତ୍ର ଜଗନ୍ନାଥ ବଲ୍ଲଭ, ଜେନାମଣି, 
ଝିଲି, ଟାକୁଆ, ଡାଲିମ୍ ଚଢେଇ ନେଦା, କର୍ପୁର କେଳି, ଛେନା ତାଡିଆ, ତ୍ରିପୁରୀ, 
ଧଉଳା, ନାଡି, ପଣା, ପଣାସୁଆ, ଅଦା ପାଚେଡ଼ି, ସର ପାପୁଡ଼ି, ପାନୁଅଖୁରି, ପଖାଳ, 
ପୋଡ଼ପିଠା, ସାତପୁରି, କାନ୍ତି ସୁଆର, ମହାବୀର ପୁରି, ସରପୁଳି, ଫେଣି, ବଡା, 
ବଳିବାମନ, ଭଜା, ଖୁଆ ମଣ୍ଡା ମନୋହର, ହୋଦେଇ, ଛେନା ମାଣୁଆ, ମୋହନ 
ଭୋଗ, ରସାବଳୀ, ଲଡୁ, ରାଧାବଲ୍ଲଭ, ଲହୁଣିଆ, ଲକ୍ଷ୍ମୀ ବିଳାସ, ସରସ୍ଵତିଆ, 
ହଂସ କେଳି, ହଂସ ବଲ୍ଭ, ଅନୃ ବ୍ୟଞ୍ଜନ, ଶାଗ, ମହୁର, ବେସର, ଆମ୍ଭିଳ, ଡାଲି, 
ଡାଲମା, ଅମୂୃତ କୁଣ୍ଡ ଗୋଟା ବସାଦହି, କୃତୁକି ବସାଦହି, ଅମୃତ ଦୁଧ, ଚକା ଦହି, 
ଚୋରା ଦହି, ଘିଅ ନାଡି, ଛେନା ପଣା ଆଦି ସଙ୍ଡ଼ି ଏବଂ ନସଙ୍ଗୁଡି ଭୋଗ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହୋଇ ଦେଶର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାନ୍ତରୁ ଆସୁଥବା ଲୋକଙ୍କର ଆଦର ପାଇ ଗଲିଛି । 

ସବୂକିଛି ଏଇ ପାଚେରିଘେରା ମଧ୍ୟରେ ଖାଲି ରହିଛି କହିଲେ ହେବ ନାହିଁ, 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ପ୍ରସାର ଜାହିର କରିଚାଲିଛି । ଆଗର ବ୍ଯବହାରରେ ମଧ୍ଯ ଏ ପରିସର 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ମେଘନାଦ ପାଚେରିଘେରା ସଂସ୍କୃତି ୩୧ 


ରାଜା ପ୍ରଜା ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଗୋଟିଏ ସମତା ଆଣିଦେଇଛି । ଚଟାଣରେ ବସି 
କଦଳୀ ପତ୍ରରେ ଲୁଣ, ଲେମ୍ବୁ କଞ୍ଚାଲଙ୍କା ଲଗାଇ ଖାଇବାର ବିଧ୍ୂ ଟେବୁଲ ଚୌକିରେ 
ନୁହେଁ । ନିଜେ ତଳେ ବସି ଖାଇବାର ବିଧ । ପୋଷାକ, ଗୀତ, ସଂଗୀତ, ବାଦ୍ୟ 
ସବୂଥରେ ଓଡିଆତ୍ଵ ଜାହିର ହୋଇଛି । ସେଇଥୁପାଇଁ ଏ ସଂସ୍କୃତି ଲୋପ ପାଇନାହିଁ 
ବା ଏହାକୁ କେହି ଅବଦମିତ କରିପାରି ନାହାଁନ୍ତିଃ ବରଂ ରହିଛି, ରହିବ ମଧ୍ୟ । 
ଓଡିଆଏ ଓଡିଶା ବା ଭାରତ ବାହାରକୁ ଯାଆନ୍ତୁ ହେଲେ ଏହି ସଂସ୍କୃତିକୁ ମନେରଖୁବା 
ପାଇଁ ମନ୍ଦିର ମୁହାଁ ହେବା ଦେଖାଗଲାଣି । ଅନେକ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ ଚାଲିଛି, 
ହେଲେ ଏହି ପରମ୍ପରା ନ ରହିଲେ ସ୍ତରାପିତ ଠାକୁରଙ୍କୁ ଭଲ ଲାଗୁଛି କି ନାହିଁ କିଏ 
କେବେ ପରଖୁଛନ୍ତି ? ଯେଉଁଠି ଠାକୁରେ ଅଛନ୍ତି ସେସବୁ ଜାଗାରେ ଏ ମାଟିର 
ସଂସ୍କୃତ୍ରି ଓ ପରଅରାକୁ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ମେଘନାଦ ପାଚେରି ଭିତରେ ଆକଟି 
ରଖୁଲେ ହିଁ ଠାକୁରଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରିହେବ । ବିଚାର ବା ତନ୍ତ୍ରର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିବ । 

ଆଗରୁ ମନ୍ଦିରର ସେବା ପ୍ରଥା ସଂପର୍କରେ ବିଶଦଭାବେ କୁହାଯାଇଅଛି ! 
ଆର୍ଯ୍ୟାବର୍ରର ସେବାକାରୀ ପ୍ରଥାଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କର ମନ୍ଦିରରେ ପ୍ରବେଶ 
ଅନୁମତି ରହି ଆସିଛି । ସେହିପରି ଜାତିପ୍ରଥାର ଘୃଣ୍ଯ ବ୍ଯବସ୍ଥାଟିକୁ ଏଠି ଖର୍ଚ୍ଚ 
କରାଯାଇଛି । ଭାରତ ବା ଆର୍ଯ୍ୟାବର୍ଭରେ ସଭ୍ୟତାର ମାପକାଠି ଚତୁଃବର୍ଣ୍ଣ । ରାରିବର୍ଗ 
ବା ଚାରି ଜାତି । ସେଥିରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶରୀର ମୁଖ୍ୟ ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 
ଭଗବାନ ଗୁଣ-କର୍ମକୁ ନେଇ ଏ ଜାତି ସୃଷ୍ଠି କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ହିନ୍ଦୁଶାସ୍ତ୍ ଗୀତାରେ 
କହିଛନ୍ତି - 

“ ଚତୁର୍ବଣ୍ୟଂ ମୟା ସୂଷ୍ଟାଃ ଗୁଣ କର୍ମ ବିଭାଗଶଃ ।” 

ଅର୍ଥାତ୍‌ - ବ୍ରାହ୍ମଣ କ୍ଷତ୍ରିୟ ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୂଦ୍ରଂ ଏହି ଗାରି ବର୍ଣ ଗୁଣ ଓ କର୍ମର 
ବିଭାଗ ପୂର୍ବକ ରଚିତ ହୋଇଛି । 

ଏଠି ଏହିପରି ଜାତି-ବର୍ଣ ନେଇ ଶାସନ ଆଦୌ ନ ଥଲା କି ଏବେ ନାହିଁ । 
ଇତିହାସର ବର୍ଶ୍ବନାରୁ ଜଣାଯାଏ ଗୁପ୍ତ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ପ୍ରଭାବରୁ ଚତୁର୍ଥ ଶତାଦୀରେ ଏ 
ଭୂମିକୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଧର୍ମ କିଞ୍ଚତ ଅଂଶରେ ପ୍ରବେଶ କରିଥଲା । ଯେଉଁଥପାଇଁ ମାଠର 
ବଂଶୀୟ ରାଜାମାନେ ଏଠି ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯଧର୍ମର କିଛି ପ୍ରସାର ଗୋଟିଏ ଛୋଟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ 
କରାଇଥୁଲେ । ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଯେତେସବୁ ପ୍ରମାଣ ମିଳେ ସେଥୁରୁ ଦେଖାଯାଏ 
ଖ୍ରୀ.ପୂ. ୭ମ ଶତାଦ୍ଦୀବେଳକୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ? ବା ଚାରିବର୍ଷ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଏଠି ଆଦୌ ନ 
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ଥିଲା । ଯେଉଁଥିପାଇଁ ମନୁବାଦ-ବ୍ରାହଣ୍ଯଧର୍ମ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇଥବା ଦୁଇଟି 
ବୃହତ ଧର୍ମ ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧ ସମସ୍ତଙ୍କର ଆପଣାର ହୋଇଯାଇଥୁଲା । ଏଠି ଆସି 
ରହି ଯାଇଥିବା ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ହାତରେ ଏ ଜାତି ଲଙ୍ଗଳ ଧରାଇ ଚାଷରେ 
ଲଗାଇଦେଲା। ହୁଏତ ସେହିମାନେ ହିଁ ହଳୁଆ ବ୍ରାହୁଣ ହେଲେ । କେଶରୀ ବଂଶ 
ଆସିବା ପରେ ପୁଣିଥରେ କାନ୍ୟକୂବଜାରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଆସିଲେ । 

ଆର୍ଯ୍ୟାବର୍ଭରେ ବ୍ରାହଣମାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଏପରି ଗୋଟିଏ ଧାରଣା ଥୁଲା 
ଯେ ସେମାନେ ଯଦି ଲଙ୍ଗଳ ଧରି ହଳ କରିବେ ତେବେ ରାଜ୍ୟରେ ଅକାଳ ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ 
ପଡ଼ିବ । ‘ ଉଳ୍କଳ ଇତିହାସ ଏକ ଅଜ୍ଞାତ ଅଧ୍ୟାୟ”ରେ ଏତିହାସିକ ଚକ୍ରଧର ମହାପତ୍ର 
ଦେଇଥିବା ତଥ୍ୟ ଅନୁସାରେ ବ୍ରାହଣମାନେ ଏ ଦେଶରେ ଚାଷ କରୁଥିଲେ । 

ଏହି କଥାକୁ ଆଣ୍ଡି ୟୁ ଷ୍ଟାଲିଂ ଓଡ଼ିଶା ସମ୍ପର୍କରେ ତାଙ୍କ ଏତିହାସିକ ବିବରଣୀରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର ଦଶଟି ବିଭାଗ ମଧ୍ଯରୁ ନଅଗୋଟି ବିଭାଗ ବାହାର 
ରାଜ୍ୟରୁ ଆସିଥୂଲେ । ବିଦେଶାଗତ ବିଭିନ୍ନ ରାଜ ପରିବାର ଏବଂ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ 
ରାଜାମାନଙ୍କର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ସାବ୍ୟସ୍ତପାଇଁ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ଖୁସି କରିବା ବା 
ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଦେବ କାଞ୍ଚ ବିଜୟ ପରେ ଶ୍ବଶୁର କୂଳରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଆଣିବା ହେତୁ ନଅଗୋଟି 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ସମ୍ପରଦାୟ ଆସିପାରିଥାନ୍ତି । ଚୋଳଗଟଙ୍ଗଦେବ ଲକ୍ଷ୍ମୀସାଗର ପାଟଣା, 
ରମାଦେଇପୁର, କୌଶଲ୍ୟାପୁର, ଗଙ୍ଗେ ଶ୍ଵରପୁର, କଲ୍ୟାଣପୁର, ପୂର୍ବ ଶାସନ, 
ଉତ୍ତରଶାସନ ପ୍ରଭୃତି ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶାସନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥଲେ । 

ଅନ୍ଯ ଏକ ଏତିହାସିକ ତଥ୍ୟରୁ ଜଣାଯାଏ ମୁକୁନ୍ଦଦେବ ବଙ୍ଗ ବିଜୟ ପରେ 
ନିକଟରେ ମୁକୁନ୍ଦପୁର ଶାସନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥିଲେ । 

` ଆଉ ଗୋଟିଏ ଏତିହାସିକ ମତ ଅନୁସାରେ ଆରଣ୍ୟକ ବା ସାରୁଆ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ 
ସ୍ଥାନୀୟ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଥଲେ । ଓଡ଼ିଶାର ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ପଞ୍ଚଗୌଡ଼ ଏବଂ ପଞ୍ଚଦ୍ରାବିଡ଼ 
ଶ୍ରେଣୀର । 

ଏତିହାସିକ କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ପାଣିଗ୍ରାହୀଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ- ଏଠାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ 
ଧାର୍ମିକ ସନ୍ଧି ସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି । ରାମାନୂଜଙ୍କ ମତାନୂସାରେ- 

“ ନଜାତିଃ କାରଣଂ ଲୋକେ ଗୁଣାଃ କେବଳ କଲ୍ୟାଣ ହେତବଃ ।” 

ଅର୍ଥାତ୍‌ କାତି ମନୁଷ୍ଯର କଲ୍ୟାଣ ଦାୟକ ନୁହେଁ । ଗୁଣ କେବଳ କଲ୍ଯାଣ 

ଦାୟକ । 
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ଏସ୍‌.ଏସ୍‌. ଚକ୍ରବର୍ଭୀଙ୍କ ପରି ଅନେକ ଏତି ହାସିକ ମଧ୍ଯ ଏହିପରି ମତ 
ଦେଇଥାନ୍ତି । 

ଭୋଇବଂଶ ରାଜୁତି କାଳରେ ମଧ୍ଯ ଅନେକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶାସନ ବସିଥୁ୍‌ବାର 
ଏତି ହାସିକ ତଥ୍ୟାବଳୀରୁ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । କେଶରୀବଂଶ ରାଜୁତି କାଳରେ 
ଯାଜପୁରଠାରେ ଗୋଟିଏ ବଡ଼ ଯଜ୍ଞର ଆୟୋଜନ କରାଯାଇଥିଲା । ଯଯାତି 
କେଶରୀଙ୍କ ସମୟରେ ଏହା ହୋଇଥଲା । ଭୂ-ଖଣ୍ଡରେ ଯଜ୍ଞ କରୁଥିବା ଉଚ୍ଚବର୍ଗର 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ନ ଥିବାରୁ ସେ ଦଶହଜାର ବ୍ରାହ୍ମଣ କାନ୍ଯକୂବ୍‌ଜରୁ ଆଣିଥିଲେ ! 

ଏତିହାସିକ ପି.କେ. ପଟ୍ଟନାୟକ ତାଙ୍କ ରଚିତ ପୁସ୍ତକ “A Forgotten 
Chapter of Orissa History” ମଧ୍ଯରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି ଭୋଇବଂଶ ରାଜୁତି କାଳରେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ କୃଷିକର୍ମ କରୁଥିଲେ । 

ଆଣ୍ଡି ୟୁ ଷ୍ଟାଲିଂଙ୍କ ସମୟର ବିବରଣୀ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଛି ଯେ ଏଠିକାର ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ 
ମୁଖ୍ୟତଃ ଗଉଡ଼, ସରସ୍ଵତୀ, କାନ୍ୟକୂବ୍‌ଜ, ମୈଥୂଳୀ, ଉକୁଳା, ତୈଲଗା, କର୍ଣ୍ଣାଟକୀ, 
ମରହଟ୍ଟା ଏବଂ ଦ୍ରାବିଡ଼ ଏହିପରି ଦଶଗୋଷ୍ଠୀ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ଥଲେ । ଏଠି ଗୋଟିଏ 
ହନୁଆ ବ୍ରାହ୍ମଣ ବା ପୂଜକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ସମ୍ପକରେ ସେ ସୂଚନା ଦେଇଛନ୍ତି । ମାତ୍ର ଉତ୍କଳ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ସମ୍ପର୍କରେ ଯେଉଁ ସୂଚନା ଷ୍ଟାର୍ଲିଂ ଦେଇଛନ୍ତି ହୁଏତ ସେମାନେ ହଳୁଆ ବା 
ମାସ୍ତାନି ବ୍ରାହଣ ଥଲେ । ମନ୍ଦିର ମଧ୍ଯରେ ବସ୍ତିଆ, ପ୍ରଧାନ ଆଦି ସଂଜ୍ଞା ଧାରଣ 
କରିଥିବା ଅନେକ ହଳୁଆ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର ଭୋଗଲାଗିରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରୁଥୁବା 
ଦେଖାଯାଏ । 

ମ୍ୟାକଆଇଉରଙ୍କ ମତରେ ମଣିଷର ସ୍ଵଭାବ ପ୍ରକୃତିର ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିଚୟ ତା'ର 
ବିଗାର, ଆଗର, ବ୍ଯବହାର, କଳା, ସାହିତ୍ୟ, ଧର୍ମଧାରା ପ୍ରତି ଥବା ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରୁ 
ଜଣାପଡେ । ଗ୍ରାହମ୍‌ ଓାଲସ୍‌ଙ୍କ ମତରେ ବିଗ୍‌ାର, ମୂଲ୍ଯବୋଧ ଏବଂ ଲକ୍ଷ୍ଯର 
ଫେଷ୍ଟାଫେଣ୍ଟି ଅବସ୍କାଟିଏ ହେଉଛି ସଂସ୍କୃତି । ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମେ ଉତ୍ତରାଧ୍ବକାରୀ ସୂତ୍ରରେ 
ଜଣେ ପରେ ଜଣେ ଏହାକୁ ଧାରଣ କରେ । ମାର୍ଜିତ କରି ବା ସଙ୍କୁଚିତ କରି ପ୍ରକାଶ 
କରିଥାଏ । ଟେଲରଙ୍କ ମତରେ ସଂସ୍କୃତି ହେଉଛି ଜ୍ଞାନ, ବିଶ୍ଵାସ, କଳା, ନୈତିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ, ନିୟମ, ପରମ୍ପରା ପ୍ରଭୃତିର ଏକ ମିଶାମିଶି ବ୍ୟବସ୍ଥା । 

ସଂସ୍କୃତିରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯଧର୍ମର ବା ପ୍ରବର୍ଭିତ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତ ନାର ପ୍ରଭାବ ବିଶେଷ 
ଭାବେ ଅନୁଭବ କରିହୁଏ ନାହିଁ । ସାମାଜିକ ଚଳଶି, ଆଚାର, ବ୍ଯବହାର, କଳା, 
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ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ଖାଦ୍ୟପେୟ, ଭୂଷଣ, ଆଭୂଷଣ, ଯାତ୍ରା, ମେଳା, ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ପୂଜା ପ୍ରଭୁତି 
ସବୁକୁ ନେର ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ଭିନ୍ନ ଏକ ପୃଥକ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରା ଏଠି ଅଛି । 
ତାହା ପୁଣି ଗୋଟାଏ ପାଚେରି ଘେରି ରହିଛି । ଜାତିକୁ ସୂଚେଇ ଦେଉଛି, ବତେର 
ଦେଉଛି, ଚିହ୍ନଲେଇ ଦେଉଛି ତା'ର ମୌଳିକତାକୁ । ଆର୍ଯ୍ୟ, ଦ୍ରାବିଡ଼ ଭିନ୍ନ ସଂସ୍କୃତି 
ହେଉଛି ଏ ଜାତିର ବିଶେଷତ୍ଵ । ତାହା ମରିହଜି ଯାରନାହିଁ କି କଳଙ୍କିତ, କଳୁଷିତ, 
ଅପ ସଂସ୍କୃତିକୁ ପ୍ରଶୟ ଦେରନାହିଁ । ଏବେବି ଜାତିକୁ ସୂଚେଇ ଦେଉଛି ତନ୍ତ୍ର- 
ବିଚାର-ଭିଭିରେ ଜକଗନ୍ନାଥକୁ ଧରି ରଖୁବା ଉଦ୍ଯମ ସହିତ ମେଘନାଦ ଘେରା 
ପାଚେରିଟିଏ କରି ସଂସ୍କୃତିକୁ ସାଇତି ରଖୁବାକୁ । 
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ନଇ୍ତର ବାଙ୍କ - ଜାତିର ଫାଙ୍କ 


(ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ପର୍ବପର୍ବାଣି) 


ପ୍ରବାହମାନ ନଦୀଟିଏ ପାହାଡ଼ ପର୍ବତରୁ ଆସି ସମୁଦ୍ରରେ ମିଶିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତା'ର ଗତିପଥରେ ଅନେକ ପରିବର୍ଭନ ଘଟିଥାଏ । ଏହି ଗତିପଥ ଆଦୌ ସଳଖ ବା 
ସିଧା ନୁହେଁ । ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥିବା ଅବସ୍ଥାରେ ହୁଏତ ଅନେକ ନଦୀ ଆସି ଏଥୁରେ 
ମିଶିଥାନ୍ତି ଓ ଅନେକ ନଦୀ ଏଥରୁ ବାହାରି ଦିଗ ବଦଳାଇଥାନ୍ତି । ଏ ବିଗାର ପ୍ରାକୃତିକ 
ବିଜ୍ଞାନ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । ଏହିପରି ବିଭିନ୍ନ ଜାତିର ଭୌଗୋଳିକ ସ୍ଥିତି ଆଧାରରେ ଆରାର, 
ବ୍ୟବହାର ତଥା ଭାଷା ଓ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ନେଇ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରାର ସୃଷ୍ଟି । 
ଗତିଶୀଳ ସମୟାନୁସାରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ଧାରାରେ ଅନେକ ଫାଙ୍କ ବା ତଫାତ୍‌ ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହୋଇଥାଏ । ଅନେକ ମୁଖ୍ୟନଦୀ ସଂଗମ ପରେ ଭିନ୍ନ ଏକ ରୂପ ପ୍ରକଟ କରିଥାଏ । 
ପ୍ରବାହମାନ ସଂସ୍କୃତିର ଅନୁରୂପ ଅବସ୍ଥା ଦୃଶ୍ୟମାନ ହୁଏ । ଗୋଟିଏ ଜାତିର ମୂଳକଥା 
ସହିତ ଅନେକ ଉପକଥା ମିଶି ଥିବାର ଦେଖାଯାଇଥାଏ ଏବଂ ଏଥ୍‌ରୁ ମଧ୍ୟ ଅନେକ 
ଶାଖା ଉପଶାଖା ପ୍ରବାହିତ ହୋଇଥାଏ । ମୂଳ ସଂସ୍କୃତିରୁ ବାହାରିଥିବା ଶାଖାଗୁଡ଼ିକ 
ଆତ୍ସ ପରିଚୟ ହରାଇ ଥାନ୍ତି । ବାହ୍ଯ ସଂସ୍କୃତିରୁ ସେହିପରି ନିର୍ଚତ ଉପଶାଖାଟିଏ 
ମିଶାଯାଇଥାଏ ମୁଖ୍ୟ ସାଂସ୍କୃତିକ ଧାରାରେ | ଏହାକୁ କହାଯାଏ ସଂସ୍କୃତିର ଅର୍ନଗ୍ରହଣ । 
ଯେଉଁ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ରୋତରେ ମିଶିଯାଏ ତାହା ସମସ୍ତ ଭାଗୀରଥ୍‌ ନୁହେଁ । ହିମାଳୟରୁ 
ନିର୍ଗତ ଗଙ୍ଗା ନାମ ପରିବର୍ଭନ କରି ସାଗରଗାମୀ ହେବା ପଥରେ ଯମୁନା, ସରସ୍ଵତୀ 
ସହ ସଂଗ୍ରାମ ହୁଏ, ଏହିପରି ଗତିଶୀଳ ସଭ୍ଯତାଟିରେ ଅନେକ ମିଶ୍ରଣ ଅପମିଶ୍ରଣ 
ଆପେ ଆପେ ଘଟିଥାଏ । ଯଦ୍ଵାରା ଯୁଗରୁ ଯୁଗକୁ ତଉଲିଲେ ସଭ୍ଯତାରେ ଅନେକ 
ଯୌଗିକ ଲକ୍ଷଣ ସବୁ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ହେଲେ ଯେଉଁ ଜାତି ବା ସଭ୍ୟତାର 
ଭିରିଭୂମି ଯେତେ ସୁଦୃଢ଼, ପ୍ରାଚୀନ, ମାଟିର ପାଣି ପବନକୁ ନେର ପ୍ରସାରିତ, ସେ 
ଜାତିର ସାଂସ୍କୃତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଅନେକ ମୌଳିକ ଲକ୍ଷଣ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ପରେ ବି 
ସୁରକ୍ଷିତ ରହିଥାଏ ଓ ବାରି ହୋଇଯାଏ । 
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୩୬ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ଦେଖାଯାଏ ଯେ ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ସମସ୍ତ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରା ଭିତରେ ଏ ମାଟିର 
ମୌଳିକ ସଂପର୍କ ଜଡ଼ି ହୋଇ ରହିଯାଇଛି ! ଧାନ ଏ ରାଜ୍ୟର ସବୁଠାରୁ ପ୍ରାଚୀନତମ 
କୃଷି ଉତ୍ପାଦନ । ଉତ୍ପାଦନ ଅନୁସାରେ ପ୍ରଧାନ ଖାଦ୍ୟ ହେଉଛି ଭାତ | କୃଷି ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ସ୍ବାମୀନାଥନ୍‌ଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ ପୂଥବୀରେ ଧାନ ଉତ୍ପାଦନ ପ୍ରଥମେ ଓଡ଼ିଶାର 
କୋରାପୁଟ - କଳାହାଣ୍ି ଅଞ୍ଚଳରେ ହୋଇଥଲା | ଖ୍ରୀ.ପୁ. ଷଷ୍ଠ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ବୁଦ୍ଧଦେବ 
ଦୂଇଜଣ ଉତ୍କଳୀୟ ବଣିକଙ୍କଠାରୁ ପିଠା ଗ୍ରହଣ କରି ଦୀର୍ଘଦିନର ବ୍ରତ ଭାଙ୍ଗିଥିଲେ । 
ଏହି ପିଠା ନିଶ୍ଚୟ ଆରିଷା ପିଠା । ଚାଉଳଚୁନା ଗୁଡ଼ ଓ ତେଲରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଏହି ସୁସ୍ବାଦ 
ଖାଦ୍ୟ ମାଟି ହାଣ୍ଡିରେ ପଲମ ଘୋଡ଼ାଇ ରଖୁଲେ ଅନେକ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନଷ୍ଠ ହୋଇ 
ନଥାଏ | ଏହା ଉଭୟ ପୁଷ୍ଠିକର ଓ କ୍ଲାନ୍ତି ନିବାରକ ଖାଦ୍ଯ । ସେଥୁପାଇଁ ବଣିକମାନେ 
ଏହି ଜାତୀୟ ସୁସ୍ବାଦୁ ଖାଦ୍ଯ ସାଙ୍ଗରେ ନେଇ ଯାଉଥବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଅନେକ 
ଗବେଷକଙ୍କ ମତରେ ଉରିଷା ଓ ଆରିଷା ଉଭୟ କିଏ ଆଗ ଆସିଛି କହିବା କଷ୍ଟକର । 
ହୁଏତ ଉରିଷା ବା ଓଡ଼ିଶାର ମୌଳିକ ଖାଦ୍ୟ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ନେଇ ଆରିଷା ପିଠାର ଜନ୍ମ । 
ଆମେ ସମସ୍ତେ ଜାଣୁ ଯେ ଚାଷ କଲାବେଳେ “ଓଡ଼େ” ଦିଓଡ଼?' କଥା ଉଠେ । 
ରାଜ୍ୟର ନାମକରଣ ଏହା ସହିତ ଯୋଡ଼ିହୋଇ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଗାଷ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରାଜ୍ୟ ତଥା 
ଜାତିକୁ ଓଡ଼ିଆ ଭାବେ ପରିଚିତ କରାଇଛି । ତାମିଲ ବା ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତରେ ଓକାଳିକା 
ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଚାଷ | ଓଡ଼ିଶା, ଓକଳ ବା ଉତ୍କଳ ସହିତ ଓକାଳିକା ର ସଂପର୍କ ହେତୁ 
ଚାଷୀର ସଂପର୍କ ଜଡ଼ିତ । ଏବେ ଓଡ଼ିଶା ସଂସ୍କୃତିରେ ଅନେକ ମୌଳିକତା ଧାନ- 
ଚାଉଳ ଓ ଭାତର ଭିତ୍ତିଭୂମି ଉପରେ ଠିଆ | ଓଷା, ବ୍ରତ, ପୂଜା ଓ ପର୍ବପର୍ବାଣି ପ୍ରଭୃତି 
ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ଖୁବ୍‌ ବାରି ହୋଇପଡ଼େ । ପର୍ବପର୍ବାଣି, ଯାନିଯାତ୍ରା 
ଓଷାବ୍ରତରେ ଚାଷ-ଗାଷୀ ଓ ଧାନ ଫସଲକୁ ନେଇ ସବୂର ଉପରି, ସ୍ଥିତି ଓ ଗତି 
ରହିଛି । ସେମିତି ଏ ମାଟିର ଅନ୍ଯ ଏକ ଆଦରଣୀୟ ସଂପରି ବା ଖାଦ୍ଯ ହେଉଛି 
ମାଛ । ଏଠିକାର ମାଛ ପ୍ରୀତି ଏତେ ଯେ ଠାକୁର ଠାକୁରାଣୀଙ୍କୁ ମାଛ ଶୁଖୁଆ 
ଭୋଗଲାଗିର ପରମ୍ପରା ରହିଛି । ଭାତ ଓ ମାଛର ମୌଳିକତା ଆଧାରରେ ଏ ଜାତିର 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଭିନ୍ନତା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ଯେପରି ଚାଷୀ ଜାତିର ପ୍ରଧାନ କର୍ମ ଚାଷ, ସେହିପରି 
ମାଛ ମାରିବା ପରମ୍ପରାର କର୍ରା ଏ ଜାତିର କୈବର୍ଭ ବା କେଉଟ ସଂପ୍ରଦାୟ । 
ଅଚ୍ୟୁତଙ୍କ କୈବର୍ଭ ସଂହିତା ପ୍ରମାଣ ଦିଏ ଯେ ଏ ଜାତିର ଯେତେ ସବୁ ବିଭାଗ ବା 
ଉପବିଭାଗ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ସବୁ କନିକା ସଂଭୂତ କୈବର୍ଭକଙ୍କ ଠାରୁ ଆସିଛି । ବ୍ରହ୍ମା 
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ନଲର ବାଙ୍କ - ଜାତିର ଫାଙ୍କ ୩୭ 


ଭିଆଣ ଦାସ ରାଜାର ବଂଶ ଏହି କୈବର୍ରମାନେ । ସମ୍ବଲାର, ଚର୍ଚ୍ଚିକା, ଭଟ୍ଟାରିକା, 
ମଙ୍ଗଳା, ତାରେଣୀ, ଶାରଳା, ବିରଜା ସମସ୍ତେ ନଦୀକୂଳର ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ । 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଠାରେ ମାଛ ଭୋଗ ଲାଗେ । ଅନେକ ଠାକୁରାଣୀ ମନ୍ଦିରରେ କୈବର୍ର, 
ଧୀବର ବା ରାଉଳମାନେ ପୂଜା କରିବାର ପରମ୍ପରା ଏବେ ବି ଅଛି । କୈବର୍ଗ ବା 
କେଉଟ, ସାଧବ ହେଲେ, ଗୁଡ଼ିଆ ହେଲେ, ପାଟରା ହେଲେ, ଥଟାରୀ, ବଣିଆ 
ହେଲେ ଛତିଶ ପାଟକ ବା ଛୟାଳିଶି ପଟଳ ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ହିଁ ସୃଷ୍ଠି ହେଲା! ଏହି 
କୈବର୍ଗ ଜାତିର ଇତିହାସ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇ ସ୍ଵୀକାର କରେ ଯେ କୈବର୍ର କନ୍ଯା 
କାରୁବାକୀ କଳିଙ୍ଗ ସମ୍ରାଟ ଅଶୋକଙ୍କର ପ୍ରତିପକ୍ଷରେ କଳିଙ୍ଗ ତରଫରୁ ଲଢ଼ିଥିଲେ । 
କେଉଟ ବା ଚେଦୀବଂଶ ରାଜା ମହାମେଘବାହାନ ଖାରବେଳକୁ ଓଡ଼ିଆଏ ନିଜର 
ଭାବି ଆପଣେଇଥଲେ । ଏ ସମସ୍ତ ଅବତାରଣା କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି, ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତିର ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରା ଧାନ-ମାଛକୁ ନେଇ ଗଢ଼ିଉଠିଛି । ନଦୀ କୂଳକୁ ଆସିଥୁବା 
ଗାଷୀ ଓ ଜଙ୍ଗଲରୁ ଆସି ମାଛମରା ଜାତି ସୁବିଧାଜନକ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଅଧ୍ବକ ସୁଗମ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ବାସ କଲେ ମଧ୍ଯ ଅରଣ୍ୟର ସଭ୍ୟତା ପୁରାପୁରି ଛାଡ଼ି ନଥୂଲେ । ନଦୀକୂଳ 
ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରମ୍ପରା ଭିତରେ ପାହାଡ଼ି ମୂଲକର ପରମ୍ପରା ମିଶି ଯିବାର ଏହା ଏକ 
ବିରଳ ଉଦାହରଣ । 

ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ପର୍ବପର୍ବାଣି ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟି ପକାଇଲେ ଉପଯୁକ୍ତ କଥା ସ୍ପଷ୍ଟ 
ବାରି ହୋଇଯାଏ । ବୈଶାଖ ଶୁକ୍ୃପକ୍ଷ ଅକ୍ଷୟ ତୃତୀୟାରେ ଆରମ୍ଭ କାର୍ଯ୍ୟ ଚାଷକୁ ସବୁ 
ପରମ୍ପରାର ଆଦ୍ଯଭୂମିଭାବେ ଉପସ୍ଥାପନ କରେ । ପରମ୍ପରା ଅନୁସାରେ ଏ ଦିନର 
ଗୋଟିଏ ମୁହୂର୍ଗ ବି ଅଶୁଭ ନୁହେଁ । ଅକ୍ଷୟ ତୃତୀୟା ବା ଅଖୁମୁଠି ଯାତ୍ରା କୁହାଯାଇଥାଏ । 
ଚାଷୀର ଦେଶରେ ଚାଷର ପହିଲି ଅନୂକୂଳ ହୁଏ । ଏହି ଅକ୍ଷୟ ବା ଅଖୁମୁଠି ପର୍ବ ଚାଷର 
ଅକ୍ଷୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ ବହନ କରେ | ଘରର କର୍ଭା ନୂଆ ଲୁଗା ପିନ୍ଧି କାନ୍ଧରେ ବା ମୁଣ୍ଡରେ 
ବିହନ ଟୋକେଇ ବେତାରେ ସଜ ହୋଇଥବା ଗଉଣି ବା ମାଣରେ ବିହନ ନେଇ 
ବିଲକୁ ଯାତ୍ରା କରନ୍ତି । ମୌସୁମୀର ଆଗମନ ହେବା ସମୟରେ ବିଲକୁ ପାଗକରି 
ରଖୁବାକୁ ହୁଏ । ବିହନ ବୂଣା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ପ୍ରଥମେ ମୂରିକା ବା ମା” ପୂଜା ହୁଏ | ଧୂପ, 
ଗନ୍ଧ, ଚନ୍ଦନ, ଦୀପ ଦିଆଯାଏ । ପୂଜା ହୁଏ, ପରେ ପରେ ବିହନ ବୂଣା ଯାଏ । ବିହନ 
ବୁଣାର ଶୁଭ ଅନୁକୂଳ ସରିବା ପରେ ଘରର ସମସ୍ତ ଞ୍ଚାତି କୂଟୁମ୍ବ ପଡ୍‌କ୍ତି ଭୋଜନରେ 
ବସିଥାନ୍ତି । ଅଖୁମୁଠି ଅନୁକୂଳ ଦିନ ହିଁ ଏ ଜାତିର ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତା ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର 
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୩୮ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ରଥକାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ପାଗ ଓ ଜଳବାୟୁକୁ ନେଇ ଗାଷ ଅନୁକୂଳ କରିବା କାର୍ଯ୍ୟଟି 
କେବଳ ଏହି ଜାତିର ଏକ ମୌଳିକ ପରମ୍ପରା । 

ଅକ୍ଷୟ ତୃତୀୟାର ଏହି ବୁଣା ପର୍ବ ଆଦିମ ଅଧ୍ବବାସୀ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଠାରୁ 
ଆନିତ ବୋଲି କହିବାକୁ ହେବ । ବୁଣିବା ପର୍ବ ଆଦିବାସୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ବିଭିନ୍ନ 
ନାମରେ ପରିଚିତ । ସାନ୍ତାଳ ମାନଙ୍କର ବିହନ ବୁଣା ପର୍ବ ହେଉଛି ଇରୋକ ଶିମ୍‌, 
ଶବରମାନଙ୍କର ପର୍ବର ନାମ ଦାମୋରପୁର, ଭୁୟୀ, ଭାତରା ଓ ପରଜାମାନେ 
ଅକ୍ଷୟତୃତୀୟା ବୋଲି କହିଥାନ୍ତି । ଜୁଆଙ୍ଗମାନଙ୍କ ବୁଣା ପର୍ବକୁ ତିରିଡ଼ିଆ, ମୁଣ୍ଡାମାନେ 
ହୋନ-ବା-ପରବ, ଓରାମମାନେ ଧାନବୁଣି ପୂଜା, ହୋ ମାନେ ଜାମୁଳିଆ ଆଦି 
ନାଁରେ ବୁଣା ପର୍ବ ପାଳନ୍ତି । ଗାଷୀ ଉପକୂଳର ହୁଅନ୍ୁ ବା ବନବାସୀ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ 
ରହିଛି ବୂଣାବୁଣି ପର୍ବର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ । 

ଏପରି ବୈଶାଖ ମାସରେ ପଡୁଥିବା ପଣାସଂକ୍ରାନ୍ତି ଦେଶର ଅନେକ ପ୍ରାନ୍ତରେ 
ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । କେଉଁଠି ବୈଶାଖୀ ଭାବରେ, କେଉଁଠି ବୁଦ୍ଧ ଜୟନ୍ତୀ ଭାବରେ, 
କେଉଁଠି ବର୍ଷର ଆଦ୍ୟ ଦିବସଭାବେ । ହେଲେ ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଉଛି ଏହି 
ଦିବସଟିକୁ ଓଡ଼ିଆଣୀଏ ମାନନ୍ତି ଠେକିବସା ବା ବସୁନ୍ଧରା ଦିବସ ଭାବେ । ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ଘରେ ଥବା ତୁଳସୀ ଚଉରା ଉପରେ ଛାଇ କରିବା ପାଇଁ ନଢ଼ିଆ ବାହୂଟ୍ଗାଟିଏ ବା 
ଗବପତ୍ର ଥବା ଡାଙ୍ଗ ବନ୍ଧାଯାଏ । ଗୋଟିଏ ଶିକା ବନ୍ଧାଯାଇ ଠେକିଟିଏ ବସେ । ସେ 
ଠେକିରେ କଣା କରାଯାଇ କୁଶ ବା କୂଟାଖଅ ଦିଆଯାଏ ! ଘରର ସ୍ତ୍ରୀଲୋକ ମାନେ 
ଏଥରେ ପ୍ରତ୍ୟହ ପାଣି ଢାଳନ୍ତି ଓ ତାହା ବିନ୍ଦୁ ବିନ୍uୁ ହୋଇ ତୁଳସୀ ଗଛ ଉପରେ 
ପଡ଼ିଥାଏ । ବୈଶାଖମାସର ଦାରୁଣ ରୌଦ୍ରତାପରେ ଗଛ ଓ ଗଛମୂଳକୁ ଓଦା ରଖୁବା 
ସହ ଉପକାରୀ ଗଛ ପ୍ରତି ଓଡ଼ିଆଣୀଙ୍କ ମମତାକୁ ଏ ପର୍ବ ଧାରଣ କରେ ! ଆଧୁନିକ 
ଯୁଗର କୃଷି ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ଡ୍ରିପ ଇରିଗେସନ ବା ବୁନ୍ଦା ଜଳସେଚନର ଯେଉଁ 
ଆବଶ୍ୟକତା ଉପରେ ଯୋର ଦେଉଛନ୍ତି, ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାଟି ହିଁ ହେଉଛି ତା'ର ଜନ୍ମଦାତ୍ରୀ । 
ଜ୍ୟେଷ୍ଠମାସ ସଂକ୍ରାନ୍ତିକୁ ଠେକି ଉଠା ସଂକ୍ରାନ୍ତି ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଏହିଦିନ ଠେକି 
ଉଠିଥାଏ । ସଂପୂର୍ଣ ଖରାମାସରେ ଡ୍ରିପ ବା ବୁନ୍ଦା ଜଳସେଚନର ପରମ୍ପରା ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ 
ଅନେକଭାବେ ଟପି ଯାଇଥଲା । ଗଛପ୍ରତି ମମତା ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ସହ ଜଳ 
ବ୍ୟବହାରର ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀ ଦେଖୁବାର କଥା, ଏହାଠାରୁ ଭଲ ଆଉ କ'ଣ 
ଥାଇପାରେ ? 
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ନଇର ବାଙ୍କ - ଜାତିର ଫାଙ୍କ ୩୯ 


ତୁଳସୀ ପରି ଏକ ବିଶେଷ ଦରକାରି ଗଛକୁ ବଞ୍ଚାଇ ରଖୁବାର ଏହି ଅଭିନବ 
ଉପାୟଟି ଓଡ଼ିଆଣୀମାନଙ୍କର ବିଶ୍ବକୁ ଅବଦାନ । ଏକଦା ଓଡ଼ିଶାର ଶାସକବର୍ଗ ବୁନ୍ଦା 
ଜଳସେଚନ ବିଷୟରେ ଜାଣିବାପାଇଁ ଅଫିସର ପଲଟଣ ନେଇ ଇରସ୍ରାଏଲ୍‌ ଗଲେ 
ଅଥଚ ଭୁଲିଗଲେ ଯେ ନିଜ ରାଜ୍ୟର ପରମ୍ପରା ଭିତରେ ଏହା ଲୁଚି ରହିଛି । ଓଡ଼ିଆଣିଙ୍କ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରାରୁ ବହୁ ଶିକ୍ଷଣୀୟ ବିଷୟ ମିଳିପାରେ । 

ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ମାସରେ ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ବିଶେଷ ପର୍ବ ହେଉଛି ଶିତଳଷଷ୍ଠୀ ଯତ୍ରା । 
ଯଦିଓ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାରେ ଶିବ-ପାର୍ବତୀ ବିବାହର ଆଡ଼ମ୍ବରପୂର୍ଣ୍ ପରମ୍ପରା ପ୍ରସିଦ୍ଧ, 
ହେଲେ ଓଡ଼ିଶାର ଅନ୍ୟତ୍ର ଶିବ ମନ୍ଦିର ମାନଙ୍କରେ ଏହା ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । ନିଜ 
ଭିତରେ ପ୍ରଚଳିତ ବିବାହ ପରମ୍ପରାକୁ ଦେବତାଙ୍କ ପରମ୍ପରା ସହିତ ମିଶାଇ ରଖୁବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରୁ ଏହାର ଆବିର୍ଭାବ । ଓଡ଼ିଆ ଘରର ବିବାହ ସମ୍ମତି ଆଧାରରେ ଶିବ 
ବିବାହ ପଵ୍ଧତି ପ୍ରଚଳିତ । ଠାକୂରାଣୀଙ୍କ ପରି ଶିବ ଏ ଜାତିର ଆଦି ଦେବତା ଭାବେ 
ପରିଗଣିତ । ସେ ଜଙ୍ଗଲରେ ରୁହନ୍ତି । ସାପ ଧରନ୍ତି, ଷଣ୍ଢକୁ ବାହନ କରି ଅଗମ୍ଯ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ଗମନାଗମନ କରନ୍ତି । ପାହାଡ଼ି ମୂଲକର ଅଧ୍ବବାସୀଏ ଏହାକୁ ନିଜର 
କରିନେଲେ । ଭୂତପ୍ରେତାଦି ସହଚର, ଶ୍ମଶାନବାସ, ସର୍ପଧାରଣ, ବୃଷଭ ବାହନ, 
ଅବ୍ରାହ୍ମଣ ଜାତିର ପୂଜା ବ୍ଯବସ୍ଥା ଦେଖୁଲେ ଏ ଯେ ଆର୍ଯ୍ୟ ଦେବତା ନୁହଁନ୍ତି ବୋଲି 
ବିଚାରିବାକୁ ହୋଇଥାଏ । ସଭ୍ଯ ଗାଁମାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେଲା କିନ୍ତୁ ଗାଁ ଭିତରକୁ ଶିବ 
ଗଲେ ନାହିଁ । ଗାଁ ମୁଣ୍ଡ ଅପନ୍ତରା ଜାଗା, ଗୋଚର ଭୂଇଁରେ ରହିଲେ । ଆଦି ଦେବତା 
କେଉଟଙ୍କ ଠାକୁରାଣୀ ହୋଇଥିବାବେଳେ ଏ ଜାତିର ଚଷାଙ୍କର ଅନ୍ଯ ସଂପର୍କିତ 
ବେଉଷା - “ଗୋ-ପାଳନ”ର ଦେବତା ପାଲଟି ଗଲେ ଶିବ । ଶିବଙ୍କର ଉତ୍ପତ୍ତି ସହିତ 
ଗାଇ, ବଳଦ, ଷଣ୍ଢର ଉପାଖ୍ୟାନ ଲାଗି ରହିଛି । ଶିବ ମନ୍ଦିର ପ୍ରବେଶ ମୁଖରେ ଏକ 
ଷଣ୍ଢର ରୂପ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହା ତାଙ୍କର ବାହନ ଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ । ଶିବ ମନ୍ଦିର 
ସ୍ଥାପନ ବ୍ୟବସ୍ତା ଗାଁ ଠାରୁ ଦୂରରେ । ହୁଏତ ଚରାଇବାକୁ ନେଉଥ୍‌ବା ଗାଇପଲକୁ 
ଛାଡ଼ି ଗୋ ପାଳକମାନେ ଏହି ଦେବତାଙ୍କ ପୀଠ ସଜାଡ଼ିଛନ୍ତି । ଶିବ ପ୍ରାଗ୍‌ଏତିହାସିକ 
ଦେବତା ବୋଲି ସ୍ଵୀକୃତ । ହର୍‌ପ୍‌ପା ଖନନରୁ ମିଳିଥୁବା ଶିବଙ୍କର ଧ୍ଯାନମୁୂର୍ରି ଏହା 
ପ୍ରମାଣ କରିଥାଏ । ହେଲେ ଓଡ଼ିଶାରେ ଶିବ ପୂଜାର ଭିନ୍ନତା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଶିବ 
¬ ଶକ୍ତିର ମହାମିଳନର ପୂଜା ଏଠାରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ଶିବ ଲିଙ୍ଗରେ ହେଉଥିବା 
ଘର୍ଷଣରେ ଅନେକ ଞଓଷଧ୍ୟ ଗୁଣବତ୍ତା ଥବା କେବଳ ବିଶ୍ଵାସ ନୂହେଁ ପରୀକ୍ଷିତ 
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ବ୍ୟବସ୍ଥା । ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହାର ଉପକାରିତା ଯଥେଷ୍ଟ ରହିଛି । ଅବ୍ରାହ୍ମଣ ପୂଜା 
ପଦ୍ଧତି ଓ ପରମ୍ପରାକୁ ସାଥ୍‌ରେ ନେଇ ଏ ରାଜ୍ୟରେ ଶୈବ ଦର୍ଶନ ଖୁବ୍‌ ଏକ ପୃଥକ୍‌ 
ବିଚାର ରଖୁଛି । ଭଲଭାବେ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ବା ଗବେଷଣା କଲେ ଶିବ ପୂଜାରେ 
“ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ” ଏବେ ମଧ୍ଯ ଅସ୍ପଷ୍ଟ । ଶିବଙ୍କୁ ଗୌଣ କରି ପ୍ରହ୍ଲାଦ ମୁଖରେ 
ହରିନାମ ଧରିବାରୁ ପିତା ପୁତ୍ରର ସଂଘର୍ଷକୁ ଓଡ଼ିଆଏ ଏକତ୍ରିତ କରିଥୁ୍‌ବାର 
ଦେଖାଯାଇଛି । ହରି-ହର ଭେଟାଭେଟ କରାଇ ବିଚାରର ସଂଘର୍ଷ ନୂହେଁ ସଂପର୍କ 
ସ୍ଥାପନ କରିବା ଏ ମାଟିର ଏକ ବିଶେଷ ଲକ୍ଷଣ । ଶିବ - ପାର୍ବତୀଙ୍କ ବିବାହକୁ ଏକ 
ପର୍ବରେ ପରିଣତ କରି ସଂସ୍କୃତିପ୍ରତି ଅ୍ଗକାରବଦ୍ଧତା ପ୍ରମାଣ କରୁଛି ଯେ ସାମାଜିକ 
ପ୍ରଥା ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ମାଧ୍ଯମରେ ଚିରକାଳ ବଞ୍ଚଯାଇ ପାରେ । ଓଡ଼ିଆରେ ଶିବ 
କୈନ୍ଦ୍ରିକ ପର୍ବପର୍ବାଣି ଜାନିଯାତ୍ରା, ଓଷାବ୍ରତାଦି ଅନେକ । ବର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ ସୋମନାଅ 
ବ୍ରତ, କୂକୁଟୀ ବ୍ରତ, ଶଙ୍କଟଚଉଠି, ସୁକୁତୁଣି ବ୍ରତ, ଗାଉଳଭଜା ଓଷା, ଅନନ୍ତବ୍ରତ, 
ବାଲିତୃତୀୟା, ଅଶୋକାଷ୍ଟମୀ, ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ ଓ ମହାଶିବରାତ୍ରୀ ଆଦି ଅନ୍ୟତମ । 
ଖାଦ୍ୟପ୍ରିୟ ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ଘରେ ଶୀତଳଷଷ୍ଠୀ ସମୟରେ ଚୁଡ଼ାଘଷା, କ୍ଷିରୀ, 
କଦଳିଚକଟା, ଡାଲଣା, କାକୁଡ଼ି, ପିଜୁଳି ଆଦି ସହିତ ଖଇ, କାକରା, ଧୁଆମୁଗ, 
ପଣସଚକଟା, ସପୁରି, ତାଳ ଆଦି ଭୋଗ ଲାଗିଥାଏ । “ ଯେ ଦେଶ ଯାଇ ସେ ଫଳ 
ଖାଇ” ନ୍ୟାୟରେ ଠାକୁର ଠାକୁରାଣୀଙ୍କର ଏହି ଖାଦ୍ଯ ଅତି ପ୍ରିୟ । 
ଓଡ଼ିଶାର ଅନ୍ୟ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ପର୍ବ ହେଉଛି ରଜ । ଆଷାଢ଼ ମାସରେ ଏହି 
ପର୍ବ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । ରଜ ପର୍ବରେ ମାଟି ବା ଭୂମି ପୂଜାହିଁ ହେଉଛି ବିଶେଷ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ । ସେଥୁପାଇଁ କବି କଣ୍ଡରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ- 
“ ମାଟି ଶସ୍ୟଦାତା ପିଣ୍ଡକରତା 
ମାଟି ହେଜାଇ ନାନାରଙ୍ଗେ କଥା । 
ମାଟି ଲାଗି ବଡ଼ଲୋକ ବୋଲାନ୍ତି 
ବିପ୍ରଦେବତା ପରଜା ପାଳନ୍ତି । 
ମାଟିକୁ ଆଗେ ଦଣ୍ଡବତ କର 
ଗୁରୁଚରଣ ମାଟି ଅଙ୍ଗେ ବୋଳ ।” 
ରଜ ସମୟରେ ତିନିଦିନ ଧରି ଭୂମି କର୍ଷଣ ହୁଏ ନାହିଁ । ନାରୀ ରଜବତୀ 
ହେବା ସମୟରେ ଯେପରି ତାକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିବା ନିଷେଧ, ସେହିପରି ରଜ ତିନିଦିନରେ 
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ଭୂମି କର୍ଷଣ ନିଷେଧ । ଭୂମି ଓ ନାରୀ ସମ୍ମାନାର୍ଥେ ଏହି ପର୍ବ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । 
ଏହା ଚାରିଦିନ ଧରି ପାଳିତ ହୁଏ । 

ଗୋଟିଏ ମଜାଦାର ପ୍ରଥା ହେଉଛି ରଜର ଆରମ୍ଭ କାଳରେ ଘରକୁ ଲିପା 
ପୋଛା କରିବା ଏବଂ ଘରର ଚାରିପାଖରେ ଗୋବର ଦେବା ପ୍ରଥା । ବର୍ଷାଦିନ 
ଆରମ୍ଭରେ ସାପ ଘର ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାର ସଂଭାବନା ଥିବାରୁ ନାରଟ୍ରିକ୍‌ ଏସିଡ଼୍‌ 
ଥିବା ଗୋବର ଦେବାର ପ୍ରଥାଟିଏ ରହିଛି । ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିଜ୍ଞାନସମ୍ଭତ ପ୍ରଥା । 

ରଜର ପ୍ରଥମ ଦିନକୁ ପହିଲି ରଜ, ଦ୍ଵିତୀୟ ଦିନ ସଂକ୍ରାନ୍ତି ତୃତୀୟ ଦିନ 
ଭୂଇଁ ନଅଣ ଭାବେ ଖ୍ୟାତ । ଏହି ଶେଷ ଦିନରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚତୁର୍ଥ ଦିନକୁ ଠାକୂରାଣୀ 
ଗାଧୁଆ କୁହନ୍ତି ¦ ଘରେ ଘରେ ଚାଉଳଚୂନା ଓ ଗୁଡ଼ରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ପୋଡ଼ ପିଠା କରାଯାଏ । 
ମାଟି ହାଣ୍ଡିରେ ଜନ୍ତଣି ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୁଏ ଏବଂ ପଲମରେ ଜନ୍ତଣି ଭରି ପତର ଢାଙ୍କି ତଳେ 
ଓ ଉପରେ ନିଆଁ ରଡ଼ ଲଗାଯାଏ । ଏହା ପୋଡ଼ା ହେଉଥିବାରୁ ଏହାକୁ କୁହାଯାଏ 
ପୋଡ଼ପିଠା । ସତେ ଯେପରି ଏକ ଆଦିବାସୀ ପରମ୍ପରାକୁ ବଞ୍ଚାଇ ରଖବାର ଉଦ୍ୟମ 
ଅବ୍ୟାହତ ରହିଛି । ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ବିଶେଷ ଆକର୍ଷଣ ପାନ ଏ ସମୟରେ ସାଇପଡ଼ିଶା 
ଏବଂ ବନ୍ଧୁ ପରିଜନ ମଧ୍ଯରେ ବଣ୍ଟା ଯାଇଥାଏ । ଝିଅକୁ ଦୋଳିରେ ବସାଇ ଝୁଲାଇବାର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ତା' ପ୍ରତି ପରିବାରର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସ୍ବେହ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରାଇବା । ସାଧବବୋହୁଏ 
ତଅପୋଇଁକୁ ଝୁଲଣ ବା ଦୋଳିରେ ଝୁଲାଇବା କଥା ତଅପୋଇ ଓଷା କଥାରୁ 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ରଜପର୍ବର ଉପ୍ପଭ୍ଧି ଜୁଆଙ୍ଗ ମାନଙ୍କର ବିହନଗଜା ପର୍ବରୁ 
ଆସିଥୁବା କୁହାଯାଉଛି । ଶବର, ଭୂମିଜ, ବାଥୁଡ଼ି ଆଦି ଗୋଷ୍ଠି ମଧ୍ଯ ରଜ ପାଳନ୍ତି ! 
ରଜପର୍ବ ସହିତ ଏହି ମାସରେ ପଡ଼ୁଥିବା ରଥଯାତ୍ରା ସାରା ବିଶ୍ବର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ 
କରିଥାଏ । ଛୁଆଁ ଅଛୁଆଁ, ଗୋରା, କଳା, ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଦୃନ୍ଦ୍ରରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ସମାଜକୁ 
ଏହି ଯାତ୍ରାର ବାର୍ରା ହେଉଛି ଯେ ଠାକୁର ସମସ୍ତଙ୍କର । ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଗୋଷ୍ଠି ବା 
ସଂପ୍ରଦାୟ ତାଙ୍କୁ ବାନ୍ଧି ରଖୂପାରିବେ ନାହିଁ । ସେ ଦାଣ୍ଡକୁ ବାହାରି ଆସି ଭକ୍ତଙ୍କ ସହ 
ମିଶନ୍ତି । ଭକ୍ତ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁଗଣ ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ ବିଭୋର ହୁଅନ୍ତି । ଏହାକୁ ଘୋଷଯତ୍ରା 
କୁହାଯାଏ । ରଥାରୂଢ଼ ଏହି ଦେବତାଙ୍କୁ ସମସ୍ତେ ଟାଣନ୍ତି । ଏହାକୁ ଏକ ଧାର୍ମିକ 
ପରମ୍ପରା କୂହାଗଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ହେଉଛି ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରା । ଠାକୂରଙ୍କୁ 
ସର୍ବକନୀନ କରିବା ଅବା ଜଗତର ନାଥ କରାଇବା ଓଡ଼ିଆଙ୍କର ପାଳିତ ରଥଯାତ୍ରାର 
ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ଏହି ଯାତ୍ରା ସର୍ବଜନାଦୂତ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । କେବଳ ପୁରୀରେ 
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ନୁହେଁ, ରାଜ୍ୟ ଓ ରାଜ୍ୟବାହାରେ ଏପରିକି ବିଦେଶରେ ବି ଧୂମ୍‌ଧାମ୍‌ରେ ପାଳିତ 
ହେଉଛି । ଇସ୍କନ୍‌ ସଂପ୍ରଦାୟ ରଥଯାତ୍ରାକୁ ବିଦେଶରେ ପହଞ୍ଚାଇ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିକୁ 
ସମ୍ପଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି । 

ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ପ୍ରଧାନ କାର୍ୟ୍ଯ ଗଵଷ ସହିତ ଗୋ ସମ୍ପଦର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ସଂପର୍କ 
ରହିଛି । ରାଷରେ ବଳଦ ବ୍ୟବହାର ବା ଗୋବର ଖତ ବ୍ଯବହାର ହୋଇ ଉପ୍ପାଦନ 
ବୃଦ୍ଧିରେ ସହାୟକ ହୁଏ ତା ନୂହେଁ, ପରିବାରର ଆୟବୃବ୍ଧିରେ କ୍ଷୀର ଉତ୍ପାଦନ ଓ 
ଦୂଗ୍ଧଜାତ ଦବ୍ୟ ଉତ୍ପନ୍ନ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । ଆଷାଢ଼ରେ ଭୂମିପୂଜା ରଜପର୍ବରେ 
ଘଟେ । ଶ୍ରାବଣରେ ହୁଏ ଗୋ ପୁଜା, ଗୋରୁମାନଙ୍କ ସମ୍ମାନାର୍ଥେ । ଏହା ମଧ୍ଯ 
ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟର ପର୍ବ । ଦୂୟୀ, ସାନ୍ତାଳ, ଓ ମୁଣ୍ଡା ଗୋଷ୍ପିର ଏ ହେଉଛି ମୁଖ୍ୟ 
ପର୍ବ । ଗହ୍ନାପୁନିଅ ଦିନ ଚ୍ରାଷୀର ସମ୍ପଦ ହଳ ଲଙ୍ଗଳ ପୂଜା କରାଯାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଗାଁର ଶେଷ ମୁଣ୍ଡରେ ଗହ୍ଧାବେଦୀ ବା ଗହ୍ଧାଡିଆଁ ଥାଏ । 

ଏହିଦିନ ଗାଇଗୋରୁମାନଙ୍କୁ ନାନା ପ୍ରକାର ସଜିତ କରାଯାଇ ବିଭିନ୍ନ ଭୋଜ୍ୟ 
ପଦାର୍ଥ ଖାଇବାକୁ ଦିଆଯାଏ । ମଇଁଷି ଓ ଛେଳିମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସିନ୍ଦୁର ଚନ୍ଦନାଦି ଲଗାଇ 
ଫୁଲହାର ପ୍ରଭୃତି ଦ୍ଵାରା ଅଳଙ୍କୃତ କରି ପୂଜା କରାଯାଏ । କେତେକ ଗୋଷ୍ଠି ଗୋ 
ପୁଜା ନକରି ଗୁହାଳ ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି । ଗୋ ସମ୍ପଦ ଆମକୁ ସେବା ଦିଏ, ଆର୍ଥକ 
ସମ୍ବଦ୍ଧି ଦିଏ । ଏଣୁ ଆମେ ତାଙ୍କୁ ପୁଜା କରୁ । ଓଡ଼ିଆଙ୍କର ଏହି ବିଶେଷ ଲକ୍ଷଣ 
ଅନ୍ୟତ୍ର ପ୍ରାୟତଃ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିନଥାଏ । ରାଜ୍ୟରେ ଗହ୍ଧାପୁନେଇର ଗୋ ପୂଜା 
ହେଉଥିବାବେଳେ ଅନ୍ୟତ୍ର ଏହା ବ୍ରାହଣମାନଙ୍କର ଏକ ବିଶେଷ ପର୍ବ ଭାବେ ପାଳିତ 
ହୋଇଥାଏ । କେଉଁଠି ଏହା ରାକ୍ଷୀ ବନ୍ଧନ ଉତ୍ସବ ଭାବେ ନାମିତ ¦ ଏବେ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ରାକ୍ଷୀ ବନ୍ଧନ ଉତ୍ସବ ମାତ୍ରାଧ୍ବକ ପାଳିତ ହେଉଛି । କିନ୍ତୁ ତାହା ଏ ଜାତିର ମୌଳିକ 
ପରମ୍ପରା ନୁହେଁ । ଶ୍ରାବଣ ମାସର ଅମାବାସ୍ୟାରେ ପାଳିତ ଅନ୍ଯ ଏକ ବିଶିଷ୍ଠ ଓ 
ନିଜସ୍ଵ ପର୍ବ ହେଉଛି ଚିତଉ ଅମାବାସ୍ୟା । ଏହା ଏକ ସଂପୂର୍ଣ ଉତ୍କଳୀୟ ପର୍ବ । ସ୍କନ୍ଦ 
ପୁରାଣ, ପଦ୍ଧପୁରାଣ ପ୍ରଭୃତି ଗ୍ରନ୍ଧରେ ଏହାର ଉଲ୍ଲେଖ ଥିବାର ଦେଖାଯାଏ । ପ୍ରଭୁ 
ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳଭଦ୍ର, ଶୁଭଦ୍ରାଙ୍କ ମଥାରେ ସୁବର୍ଣ୍ଣ ଚିତା ଲାଗି ହୋଇଥିବାରୁ ହୁଏତ 
ଉତ୍କଳ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଏହା ଚିତା ଲାଗି ଭାବେ କଥୁତ । ଶ୍ରାବଣ ଅମାବାସ୍ୟା ଦିନ ଶ୍ରୀ 
ଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ନିତ୍ଯୟନୈମିଭିକ ପୂଜା ଓ ଧୂପ ଶେଷ ହେବାପରେ 
ଦଇତାପତିମାନେ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ପ୍ରବେଶ କରି ତିନି ଠାକୁରଙ୍କ ଲଲାଟରେ ଚିତାଲାଗି 
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ନଶ୍ତର ବାଙ୍କ - ଜାତିର ଫାଙ୍କ ୪୩ 


କରନ୍ତି । ଏହା ସୂରଵଇ ଦେଇଥାଏ ଶବର ପରମ୍ପରାରୁ ଏହା ଆସିଅଛି । ଜୀବଜଗତ 
ପ୍ରତି ଶ୍ରଦା ଏବଂ ସବୁକୁ ବଂଚେଇ ରଖୁବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଚିତଉ ଅମାବାସ୍ୟାର ମୁଖ୍ୟ 
କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଜଳଚର ପ୍ରାଣୀ ଗେଣ୍ଡାଆଦିଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଗଇଁଠା ଏବଂ ଚିତଉ 
ପୋଖରୀରେ ଅର୍ପଣ କରାଯାଇଥାଏ । ଏହାକୁ ଗେଣ୍ଡେଇଶୁଣି ଓଷା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । 
ବାଲେଶ୍ଵର, ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଓ କେନ୍ଦୁଝର ଅଞ୍ଚଳରେ ଏହା ଗେଣଷ୍ଡାକଟା ଅମାବାସ୍ୟା 
ନାମରେ ପରିଚିତ । ରାଜ୍ୟର ଆଦିବାସୀ ଅଞ୍ଚଳରେ ବିଭିନ୍ନ ଜନ୍ତୁଜୂନ୍ତାଙ୍କୁ ସନୁଷ୍ଠ 
କରିବା ଉଦ୍େେଶ୍ଯରେ ଯେଉଁ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବା ପୂଜା ରହିଛି ଏହା ସେହିସବୁ ଭିତରୁ 
ଅନ୍ୟତମ । ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ଚାଷୀମାନେ ଚିତଉପିଠା, ଫୁଲ, ଚନ୍ଦନ, ସିନ୍ଦୁର ଦେର 
ଫସଲ କ୍ଷେତ ପୂଜା କରନ୍ତି । ଏହାର ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ କଥା ହେଉଛି ବିଲରେ ଥବା 
ଗେଣ୍ଡା ଫସଲ କ୍ଷତି କରିବାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଏଡ଼େଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଏହା 
କରାଯାଇଥାଏ । ଏହି ଖାଦ୍ଯ ଖାଇ ଗେଣ୍ଡା ଅନ୍ୟତ୍ର ଚାଲିଯାଇଥାଏ । 

ଭାଦ୍ରବ ମାସରେ ଖୁଦୂରୁକୂଣୀ ଓଷା ! ଏ ଓଷା ପାରିବାରିକ ସ୍ତରରେ ଭଉଣୀ- 
ଭାଇର ସଂପର୍କକୁ ଘନିଷ୍ଠ କରିବା ପରମ୍ପରାକୁ ଧାରଣ କରିଛି । ତଅପୋଇ ଓଷାରେ 
ସାଧବ ସାତଭାଇର ଅଲିଅଳି ଭଉଣୀ ତଅପୋଇ ବିଦେଶ ଯାଇଥିବା ଭାଇମାନଙ୍କର 
ଶୁଭ କାମନା କରି ଓଷା ବା ବତ କରିବାର କଥା ରହିଛି । ଠାକୂର ଠାକୂରାଣୀ 
ଗରୀବର ଦୁଃଖର, ରଙ୍କୀର । ଧନୀ ଘରେ ବନ୍ଧା ନୂହଁନ୍ତି । ସେଥପାଇଁ ଏଠି ଠାକୁରାଣୀ 
ଖୁଦ ରଙ୍କୁଣୀ । ଖୁଦ ଖାଇବାକୁ ଭଲ ପା'ନ୍ତି । ରାଉଳରୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଏହି ଖୁଦ ସମସ୍ତେ 
ଭୋଗ ଦିଅନ୍ତି । ଏଠି ମୂର୍ରି ପୁଜା ନୂହେଁ । କଦଳୀ ପାଟୁକାରେ ବନ୍ଧା ସାରୁ ପତ୍ରର 
ଉପରିଭାଗରେ ଫୁଲ ସଜାର ପୂଜା କରାଯାଏ । ଏହାକୁ କୁହାଯାଏ ମାଳଚୂଳ ଏବଂ 
ଢିଙ୍କିଶାଳରେ ପୂଜା ହୁଏ । ଢିଙ୍କିଶାଳରେ ପୂଜା ହେବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଚାଷୀ ଘରର 
ଡିଙ୍କଟି ବଡ଼ ଦରକାରି ବସ୍ତୁ । କୁସୁମ ପରସ୍ତେ ପଟ୍ଟ ନିସ୍ତରେ ନ୍ୟାୟରେ ମାଳଚୂଳ 
ସହିତ ଢିଙ୍କି ପୂଜାପାଏ । ପଖାଳଖୁଆ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଝିଅ ଓଷା ଦିନ ଅଲଣା 
ପଖାଳଭାତ ଗୁଣ୍ଡାଏ ଖାଇଥାଏ । ଏ ଜାତିର ସାଂସ୍କୃତିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଧାରଣ କରି 
ରଖଥବାର ଏ ହେଉଛି ପ୍ରମାଣ । ତଅପୋଇ ଓଷାରେ ସାମାଜିକ ଓ ପାରିବାରିକ 
ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଯେପରି ରହିଛି, ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସଂପୃକ୍ତି ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ରହିଛି । 

ବଡ଼ଲୋକ ସାଧବ ଘର ବି ଗାର ରଖେ, ଛେଳି ରଖେ । ସ୍ବାମୀମାନେ 
ଯେତେବଡ଼ ବ୍ୟବସାୟୀ ହୋଇଥାନୁ ପଛକେ ସାଧବାଣୀମାନେ ନିଜ ଅର୍ଥ 
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୪୪ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ରୋଜଗାରର ମାଧ୍ୟମ ବାଛିଥାନ୍ତି । ଭାଉଜମାନେ ତଅପୋଇକୁ ଛେଳି ଚରାଇବାରେ 
ଲଗାଇବାର ତଅପୋଇ ବା ଖୁଦୂରୁକୂୁଣୀ କଥାରେ ରହିଛି । 

“ ଛେଳିର ନାମ ଘରମଣୀ - ବଡ଼ବୋହୂର ପ୍ରିୟେ ଗଣି ।” ଏହି ଛେଳିକୁ 
ହଜାଇଥିବାରୁ ତଅପୋଇକୁ ଅନେକ କଷଣ ଛଅ ବୋହୂ ଦେଲେ । ଗୋ ପାଳନ 
ପରି ଛେଳି ପାଳନ ମଧ୍ଯ ଏକ ଅର୍ଥକରି ବ୍ୟବସ୍ଥା । ଏହି ଓଷା ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିଥାଏ ଯେ 
ଚାଷ ସହ ପଶୁପାଳନ ଏକ ଅର୍ଥକରି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ପାରିବାରିକ ଆୟ ବୃଦ୍ଧିରେ ସହାୟକ ! 
ଘରେ ସମସ୍ତେ ଅତିରିକ୍ତ ଆୟର ପନ୍ଜା ନିର୍ଶୟ କରିବା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଛି । 

ଆଶ୍ବିନମାସରେ ଓଡ଼ିଆଙ୍କର ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ପର୍ବ ହେଉଛି “ ଅସ୍ତପୂଜା” । 
ଦଶହରା ଅବସରରେ ଏହା ହୋଇଥାଏ । ଖଣ୍ଡା ପୂଜାଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଲେଖନୀ 
ପୂଜା, ଲଙ୍ଗଳ ଲୁହା ପୂଜା ଆଦି କରାଯାଇଥାଏ । ସମସ୍ତେ ନିଜ ନିଜର ଜୀବନ 
ଧାରଣର ସୂତ୍ର ରୂପେ ପରିଗଣିତ “ ଇନ୍‌ଷ୍ଟୁମେଣ୍ଟ' କୁ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହ ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି । 
ଏହି ପରମ୍ପରା ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ସମସ୍ତଙ୍କର ସବୁ ବର୍ଗର ସହଭାଗିତା ପ୍ରମାଣ ଦେଇଥାଏ 
ଓ ଆର୍ଥକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରିଥାଏ । ନିଜ ନିଜର ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଜନକାରୀ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ପ୍ରତି ଅ୍ଗିକାରବଦ୍ଧତା ଏହି ଦଶହରା ପର୍ବର ଲକ୍ଷ୍ଯ । କୌଳିକ ଯନ୍ତ୍ର ଉପକରଣର 
ପୂଜା ପଦ୍ଧତି ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ନିଜସ୍ବ ବ୍ୟବସ୍ଥା । ମୂଣ୍ମୟୀ ମୂର୍ରି ପୂଜା ବଂଗୀୟ ସଂସ୍କୃତିର 
ପ୍ରଭାବ କହିଲେ ଭୁଲ ହେବନାହିଁ । 

ଦେଖୁବାକୁ ଗଲେ କୁଆଁରୀ ଝିଅମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏଇ ମାସଟି ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ । ପୁଞ୍ଜ ଖେଳ ଝିଅମାନଙ୍କର ଅଙ୍ଗ ସଞ୍ଚାଳନ ଏବଂ ଶରୀରକୁ ସୁସ୍ଥ ରଖୁବା 
ପାଇଁ ଏକ ବାଧ୍ୟ ବାଧ୍ଧକତା ଆଣିଥାଏ । କୁଆଁର ପୁନିଅରେ କୂଆଁରୀମାନେ ଚନ୍ଦ୍ରପୂଜା 
କରିଥାନ୍ତି । ଖଇ-ଦହିର ଚକଟା ଭୋଗ ଏକ ବିଶେଷ ଆଦରଣୀୟ ବ୍ୟବସ୍ଥା । 
ଝିଅମାନଙ୍କୁ ଖୁବ୍‌ ଗୋଟିଏ ସୁସ୍ଥ ଶରୀର ଓ ମାନସିକତାକୁ ଭଲ ଅବସ୍ଥାରେ ରଖୁବା 
ନିମନ୍ତେ ଏହି ପରମ୍ପରା ରହିଛି । 

କାର୍ରିକ ମାସ ହେଉଛି ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିରେ ଧାର୍ମିକ ଭାବଧାରାର ବାହକ । 
ଏହାସହିତ ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସୁବିସ୍ତୃତ । ଆ-କା-ମା-ବୈର ଡାକରା ଦେଇ 
ଓଡ଼ିଆଣୀମାନେ କାରକ ମାସ ପୂର୍ଣ୍ଣମୀରେ କାଗଜ ଡଙ୍ଗା ଭସାନ୍ତି । ଦୀପ ଜାଳନ୍ତି । ମନେ 
ପକାନ୍ତି ପୂର୍ବ ପୁରୁଷଙ୍କର ବେପାର ବାଣିଜ୍ୟ ପାଇଁ ବିଦେଶ ଯାତ୍ରାକୁ । ବୃନ୍ଦାବତୀଙ୍କ 
ନିକଟରେ ଆକାଶ ଦୀପ ଉଠେ। ଦୀପାଗ୍ନିର ଧୂଆଁ ଆକାଶରେ ବୂଲିବା ହେତୁ ପୋକଯୋକ 
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ନଷ୍ଟ ଯାନ୍ତି । ତଳେ ଥିବା ତୂଳସୀ ଗଛଟିର ଦ୍ରବ୍ୟ ବା ଉଷଧୀୟ ଗୁଣ ସୁରକ୍ଷିତ ରହେ । 
ଓଡ଼ିଆଣୀ କୃଷି ବୈଜ୍ଞାନିକ ନଥୂଲେ, ହେଲେ ସେମାନଙ୍କ ବ୍ଯବସ୍ଥା ବା ପରମ୍ପରା 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ଥିଲା । ତୂଳସୀପତ୍ରକୁ ଜଳରେ ଧାରଣ କରି ପାନ କରିବାର 
ପରମ୍ପରାରେ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ବିଜ୍ଞାନ ଯେ ଜଡ଼ିତ ଏକଥା ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ । 

ଓଡ଼ିଆଣୀଙ୍କ କଣ୍ଠନିସୂତ — 

“ଆ କା ମା ବୈ, ପାନଗୁଆ ଥୋଇ 
ପାନଗୁଆ ତୋର, ମାସକ ଧରମ ମୋର ।” 

ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ କଥାହେଉଛି, ଆଷାଢ଼, କାର୍ରିକ, ମାଘ ଓ ବୈଶାଖ, ଏର 
ଚାରିମାସ ହେଉଛି ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଅୟନାନ୍ତ କାଳ । ସୂର୍ଯ୍ୟ ସକଳ ଶକ୍ତିର ଆଧାର କଥାଟିକୁ 
ସୂଚେଇ ଦେଇଥାନ୍ତି ଓଡ଼ିଆଣୀମାନେ । ଧରମ ଦେବତା (ସୂର୍ଯ୍ୟ) ଙ୍କ ଠାରୁ ଧରମ ଭିକ୍ଷା 
କରିଥାନ୍ତି । 

ଆକାଶଦୀପ ପିତୃପୁରୁଷଙ୍କୁ ପଥ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ ଏକ ଧାର୍ମିକ ଉଦ୍ଯମ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ଉପରେ ପୋକମାନଙ୍କୁ ଅଟକାଇ ରଖୁବାର କଥାକୁ 
ଏଡ଼ାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 

ମଗୁଶିର ମାସରେ ଓଡ଼ିଆଙ୍କର ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ପର୍ବ ଗୁରୁବାରେ ମାଣ ଓଷା । 
ଧାନମେକ୍ଟା ବା ଗଉଣୀ-ମାଣରେ ଧଳାଧାନ ରଖାଯାଏ ! ତା” ଉପରେ ଗୁଆ ରଖୁ 
ପୂଜା କରାଯାଏ ଓ ନୂଆ ପାଟକନାର ଓଢ଼ଣି ଢଙ୍କାଯାଏ । ସେହି ହିଁ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଠାକୁରାଣୀ । 
ଓଡ଼ିଆଣୀଏ ନାନା ପିଠାପଣା କରନ୍ତି । ବିଶେଷ ଭାବେ ଚାଉଳ ଚୂନାରୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ମଣ୍ଡାପିଠା ଯେପରି ସ୍ଵାଦିଷ୍ଟ ସେହିପରି ଶରୀର ପାଇଁ ହିତକର । ମାଟି ଅଥାରରେ 
ଜଳୀୟବାଷ୍ପରେ ସିଦ୍ଧ ଏହି ପିଠାକୁ ଭୁଲି ବର୍ରମାନର ପିଲାଏ ମୋମୋ ଖାଉଛନ୍ତି । 
ଖାଦ୍ୟ ପରମ୍ପରାରେ ଏହି ପରିବର୍ଭନ ମଧ୍ଯ ଜାତିର ମୌଳିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ହଟାଇ 
ପାରିନାହିଁ । ଗୁରୁବାର ମାଣବସା ଦିନ ଓଡ଼ିଆଣୀମାନେ ଘର ଲିପା ପୋଛା କରନ୍ତି । 
ଝୋଟି ପକାନ୍ତି । ସୁନିତୀ, ସୁରୁଚି ସମ୍ପନ୍ନ ଓଡ଼ିଆଣିଙ୍କ ଘରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ମାଣଓଷା ଗୁରୁବାର 
ଦିନ ବିଜେ କରନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୁଞ୍ଜି ବା ଧନ ନିଷ୍ଠାବାନ, ରୁଚି ସଂପନ୍ନ, ନିତି ସଂପନ୍ନ 
ପରିବାର ହିଁ ଅର୍ଜନ କରିଥାଏ । ଏହାହିଁ ତ ପ୍ରମାଣ । ପୂଜାରୁଣୀ ଛୁଆଁ ହେଉ ଅବା 
ଅଛୁଆଁ ଶ୍ରୀୟା ଚଣ୍ଡାଳୁଣୀ ହେଉ । ସେ ସୁନିତୀ ଓ ସୁରୁଚି ସଂପନ୍ନ ହୋଇଥିବାରୁ ହିଁ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀ ସେ ଘରକୁ ବିଜେ କରିବାର କଥା ମାଣବସା ବ୍ରତ କହିଛି । ସାନ୍ତାଳମାନେ ଇରୁ 
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ମାମଣେ ପୂଜା କରନ୍ତି । ଭୂର୍ୟାମାନେ ମଗୁଶୀର ଗୁରୁବାର ହଲବା, ହୋ ଓ 
ଓମାନାତ୍ୟାମାନେ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁଜା କରନ୍ତି । ଏଇ ସମୟରେ କାଞ୍ଜିଅଳା ବା ' ଶୁଖୁଆବୋହୂ 
ପୂଜା ବ୍ଯବସ୍ଥା ରହିଛି । ମାର୍ଗଶୀର ମାସ କୃଷ୍ଣପକ୍ଷ ନବମୀ ଦିନ ସକାଳୁ ଯେଉଁ 
ନାରୀମାନେ ସେମାନଙ୍କର ସନ୍ତାନସନ୍ତତିଙ୍କ ପାଇଁ କାଞ୍ଜିଅଳା ବା ଷଠିଓଷା ଉପବାସ 
କରିବେ, ସେମାନେ ଶୁଦ୍ଧପୁତ ଭାବରେ ସ୍ଵାନାଦି ନିତ୍ୟକର୍ମ ସାରି ଦିନଯାକ ଉପବାସ 
ରହିବେ । ସନ୍ଧ୍ୟାବେଳକୁ ନିଜ ଘର ଅଗଣାରେ ତୁଳସୀ ଚଉରା ମୂଳରେ ଗୋଟିଏ 
ଛୋଟ ଚାରିକଣିଆ ଗାତ ଖୋଳିବେ । ସେହି ଗାତରେ ପାଣି ଭର୍ରି କରିବେ । ସେଥବରେ 
ପୋଖରୀରୁ ଧରି ଆଣିଥ୍‌ବା ଛୋଟ ଛୋଟ ମାଛ ଛାଡ଼ିବେ । ଏଇ ଛୋଟ ଗାତଟିକୁ 
ପୋଖରୀ ମନେ କରି ତା'ର ଗରି ପାଖରେ ବାଳୁଙ୍ଗା ଧାନ ପୋତିବେ । ପୋଖରୀ 
ମଝିରେ ସାରୁ ଗଛଟିଏ ପୋତିବେ, ତାରି ମୂଳରେ ପିଢ଼ାଟିଏ ଥୋଇବେ । ସାତଟି 
ପିତା ଶୁଖୁଆ ଆଣିବେ । ସେଗୁଡ଼ିକୁ ହଳଦୀ ପାଣିରେ ଧୋଇ ହଳଦିଆ କନାଗୁଡ଼ାଇ 
ବୋହୂପରି ବେଶ କରି କନ୍ବଳ, ସିନ୍ଦୁର ଲଗାଇ ଦେଇ ପିଢ଼ା ଉପରେ ବସାଇ ଦେବେ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶୁଖୁଆ ପାଖରେ ଖଣ୍ଡିଏ ଖଣ୍ଡିଏ ପୋଇ ଖାଡ଼ି ରଖୁବେ । ଘରେ ଭାତ, 
ଡାଲି, କାଞ୍ଜି, ସାରୁ, ମୂଳା, ପିତାଶୁଖୁଆ ପକାଇ ତରକାରି ଏବଂ ଦି'ଗୋଟି ଚକୁଳି 
ପିଠା କରିଥିବେ । ଷଠୀ ଦୂଷାଇଁକୁ ମନାସି କରି ଏତକ ପୂଜା କରିବେ । ଭୋଗ 
ସରିଲା ପରେ ସେଇ ସାମଗ୍ରୀକୁ ଯେଉଁ ପିଲାଙ୍କ ପାଇଁ ମାନସିକ କରିଥୁବେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଖୁଆଇଦେବେ । ଅବଶିଷ୍ଟ ଯାହା ଭୋଗ ରହିବ ତାକୁ ନଦୀରେ ଭସାଇ ଦେବେ 
କିମ୍ବା ପୋତି ଦେବେ । ଯେଉଁ ସାତଖଶ୍ତି ପୋଇ, ଶୁଖୁଆ ବୋହୂଙ୍କ ପାଖରେ 
ରଖାଯାଇଥିବ ତାକୁ ମଧ୍ଯ କାହାକୁ ଦେବେନାହିଁ । ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନଦୀରେ ବିସର୍ଜନ 
କରିଦେବେ । 

ପରଦ୍ରବ୍ୟ ପ୍ରତି ଲୋଭାସକ୍ତ ହୋଇ ତାକୁ ହରଣ କଲେ ଭଗବାନ ସମୁଚିତ 
ଦଣ୍ଡ ଦେଇଥାନ୍ତି, ଏହା ଏହି ବ୍ରତରେ ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ଭାବରେ ଦର୍ଶାଇ ଦିଆଯାଇଛି । 

କଥାରେ ଅଛି, ମଗୁଶୀର ପୁଷ ମାସରେ ଚଷା ହାଣ୍ଡିରେ ପେଜ । ତା'ର 
ଅର୍ଥ ଏତିକିବେଳେ ଚାଷୀ ଫସଲ ଉତ୍ପାଦନ କରିଥାଏ । ଶୀତଦିନ ହେତୁ ପନିପରିବା 
ପ୍ରଚୂର ମିଳୁଥାଏ । ସବୁଜ ପରିବା ପତ୍ରରେ ଖାଦ୍ୟପ୍ରାଶ ପ୍ରଚୂର ଥାଏ । ତେଣୁ ପ୍ରଚୂର 
ତରକାରୀ ଖାଇଲେ ଦେହ ସୁସ୍ଥ ଓ ସବଳ ରହେ । 

ଦ୍ଵିତୀୟରେ ଛୋଟ ଛୋଟ ମାଛର ପିତ୍ତକୁ କଢ଼ାଯାଇ ଶୁଖୁଆ କରି ରଖୁଲେ 
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ନଇର ବାଙ୍କ - ଜାତିର ଫାଙ୍କ ୪୭ 


ଶୀତଦିନେ ତାହା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ । ଏହି ପିତାଶୁଖୁଆ ସାଧାରଣତଃ ଗରିବ 
ଲୋକଙ୍କ ଟନିକ୍‌ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ଶସ୍ତାରେ ଏହା ଜୈବିକ ଖାଦ୍ୟସାର 
ଯୋଗାଇ ଦିଏ । 

କାଞ୍ଜି ଏକ ଉକ୍କୁଷ୍ଠ ପାନୀୟ । ଭାତ ରାନ୍ଧି ତାକୁ ପଖାଳି ସାରି ସେହି 
ତୋରାଣିକୁ କ୍ରମାଗତ ଦୂଇ ତିନିଦିନ ଧରି ସଂଗ୍ରହ କରି ସେଥ୍‌ରେ ହଳଦୀ, ଲୁଣ, 
ମୂଳା, ସାରୁ ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପରିବା ପକାଇ ସିଝାଇ ପୁଣି ତାକୁ ଭୂସୁଙ୍ଗା ପତ୍ର ଦେଇ 
ଫୁଟାଇ ଉଷୁମ ଉଷୁମ ଥିବାବେଳେ ଖୁଆ ଯାଏ । କାଞ୍ଜି ହଜମକାରକ । ଏହା ରକ୍ତ 
ସଂଚାଳନରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥାଏ । ଶୀତଦିନେ ନିୟମିତ କାଞ୍ଜି ଖାଇଲେ ଆଣ୍ୁଗଣ୍ଡି 
ବାତରୋଗ ପ୍ରାୟ ହୁଏ ନାହିଁ । 

ହଳଦୀ ଚର୍ମର ଉଜ୍ବଳତା ରକ୍ଷାକରେ । ଶୁଖୁଆମାନଙ୍କୁ ହଳଦି ପାଣିରେ 
ଗାଧୋଇ ଦେବାର ଇଙ୍ଗିତ ମାଧ୍ୟମରେ ଏହା କୁହାଯାଇଛି । ଶୀତ ଦିନରେ ସାଧାରଣତଃ 
ରକ୍ତ ଅପରିଷ୍ଵତ ହୋଇ କାଛୁ କୂଣ୍ଡିଆ ପ୍ରଭୃତି ଚର୍ମରୋଗ ହୁଏ । ନିୟମିତ ହଳଦୀ 
ଲଗାଇଲେ ଚର୍ମରୋଗ ଦୂର ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟହ ବଟା ହଳଦିରୁ ଗୋଟିଏ ପିଲ( ବଟିକା 
ଆକାରର) ଖାଇଲେ ହଜମ ହେବା ସଂଗେ ସଂଗେ ଦେହରେ ଥବା କୃମି ସବୁ 
ମରିଯାଆନ୍ତି । 

ଏସବୁ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆଲୋଚନା କଲାବେଳେ ବୁଝିବାକୁ ହୁଏ ଯେ 
ଓଡ଼ିଶାର ଓଷାବ୍ରତ ପର୍ବପର୍ବାଣି ଆଦୌ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ନୁହେଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
ପଛରେ କିଛି ନା କିଛି ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି ଯାହା କି ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ 
ଓ ଶରୀରର ପ୍ରଭୂତ ଉପକାର କରିଥାଏ । କାଞ୍ଜି, ଶୁଖୁଆ, ଭାତ, ମାଛ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର 
ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ପରମ ପ୍ରିୟ ଖାଦ୍ୟ । ଅନ୍ୟତ୍ର ପୂଜା କର୍ମରେ ମାଛ ଶୁଖୁଆ ସ୍ତର୍ଶ 
ଦୂରେଥାଉ, ଏହା ଆଖପାଖରେ ମଧ୍ଯ ରହି ନଥାଏ | ହେଲେ ଓଡ଼ିଆ ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ପୂଜା 
କର୍ମରେ ୭ଟି ଶୁଖୁଆକୁ ହଳଦୀ କନାରେ ପିନ୍ଧାଇ ପୂଜା ସ୍ଥଳରେ ରଖୁଥାର୍ତି । 

ପ୍ରଥମାଷ୍ଟମୀ ବା ପୋଢୁଆଁ ଅଷ୍ଟମୀ ଗୋଟିଏ ମୌଳିକ ପର୍ବ । ରଜ, 
କୁମାର ପୂର୍ଣ୍ଣମାପରି ଏହା ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ନିଜସ୍ବ ଏବଂ ଖାଣ୍ଡି ଓଡ଼ିଆ ପର୍ବ । ଓଡ଼ିଶା ବ୍ୟତୀତ 
ଏହା ଅନ୍ୟତ୍ର ପାଳିତ ହୋଇ ନଥାଏ । ମାର୍ଗଶୀର କୃଷ୍ଣପକ୍ଷ ଅଷ୍ଟମୀଦିନ ଏହା ପାଳିତ 
ହୁଏ । ଅଥାର ବସିବା - ଏଣୁରି ପିଠା ତିଆରି ହେବାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓଡ଼ିଶା ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟତ୍ର 
ନାହିଁ । ରନ୍ଧନ ପ୍ରଣାଳୀରେ ବାମ୍ଫ ସାହାଯ୍ୟରେ ଖାଦ୍ୟ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ବ୍ୟବସ୍ଥା ଆଜିର 
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୪୮ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନେ ବ୍ଯବହାର କରୁଥିବା ପ୍ରେସର କୂକୂୁରର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଓଡ଼ିଆଣୀଏ 
ଅଥାର ବ୍ୟବହାର କରି ଦୂନିଆକୁ ଦେଖାଇଛନ୍ତି । ପିଠା ତିଆରି ପାଇଁ ବନ୍ଧା ହେଉଥିବା 
ଅଥାର ହାଣ୍ିର କୌଶଳ କେବଳ ଓଡ଼ିଆଣିଙ୍କୁ ହିଁ ଜଣା । ହାଣ୍ଡିରେ ପିଠା ବାମରେ 
ସିଝିଥାଏ । ଏହା ଛଣା ପିଠା ନୂହେଁ ଅଥଚ ଅତାନ୍ତ ସ୍ଵାଦିଷ୍ଟ । ମାମୁଘର ସହିତ ସଂପର୍କ 
ସ୍ଥାୟୀ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଭଣଜା ଭାଣେଳୀଙ୍କୁ ପୋଡୁଆ କରିବା ସହିତ ଯୋଡ଼ିହୋଇ 
ରହିଛି । | 

ପୁଷ ମାସରେ ସୂର୍ଯ୍ୟପୂଜା ହେଉଛି ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ଆଧ୍ଯାତ୍ତିକ ପରମ୍ପରାର ସଂସ୍କୃତି 
ସହିତ ମିଶାଇ ରଖ୍ମବାର ଏକ ଅଭିନବ ଯୋଜନା । ସୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛନ୍ତି ସକଳ ଶକ୍ତିର 


o 
= 


ଆଧାର । ସେ ହି ଦୃଶ୍ୟମାନ ଓ ଅଦୃଶ୍ଯମାନ ଅଲେଖ ପରମବ୍ରହ୍ମ । ସମସ୍ତ ଭଲର 
ଗ୍ରହଣକାରୀ ଓ ଖରାପ ବର୍ଜନକାରୀ ଦେବତା ହେଉଛନ୍ତି ସୂର୍ଯ୍ୟ । ବହୁ ଆଦ୍ୟକାଳରୁ 
ଆଦିବାସୀମାନେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପୂଜା କରି ଆସିଛନ୍ତି । ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ସୂର୍ଯ୍ୟପୁଜାର ମାହାତ୍ନ୍ଯୁକୁ 
ନେଇ ଓଡ଼ିଆ ଘରଣୀଏ ଶାମ୍ଭଦଶମୀ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ପୁଷ ଶୁକୃପକ୍ଷ ନବମୀ 
ଦିନରେ ଏହି ଓଷା ରଖୁଥାନ୍ତି । ଓଡ଼ିଆଣୀଙ୍କ ହାତଗଢ଼ା ଅନେକ ପିଠାପଣା, ଖୁରୀ, 
ଖେଚୁଡ଼ି, ତରକାରି ଏଇଠାରେ ଭୋଗ ଦିଆଯାଇ ଥାଏ । ମାନସିକ ଭୋଗ ନା 
ବିଭିନ୍ନ ଖାଦ୍ୟପଦାର୍ଥ ରାନ୍ଧଣଧାର ଏକ ପ୍ରତିଯୋଗିତା ହେଉଛି ବିଗାରର ବିଷୟ ! 
ଯେଉଁ ଖାଦ୍ୟ ଅନ୍ୟଦିନ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେନାହିଁ ଯଥା ଛିଞ୍ଚା ପତ୍ର, ବୂଢ଼ାଚକୁଳି, ସରୁ 
ଚକୁଳି, ଗଇଁଠା, କାକରା, ମଣ୍ଡା ଆଦି ଏହି ଦିନରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥାଏ । “ ବିବିଧ 
ପିଷ୍ଟକୈ। ମାନସିକ ପୂଜା” ଭାବେ ଖ୍ୟାତ ପୌଷ ଶୁକ୍ଲପକ୍ଷ ଦଶମୀର ମାହାତ୍ସ୍ଯ 
ଓଡ଼ିଆ ଘରଣୀ ଜାଣନ୍ତି । ବଉଳ ଅମାବାସ୍ୟା ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ଫୁଲବାସୁଣୀ ପର୍ବରୁ 
ଆସିଥ୍‌ବା ପରି ମନେହୁଏ । ଆଦିବାସୀମାନେ ଏହାକୁ ଫାଲଗୁନ ମାସରେ ପାଳନ 
କରନ୍ତି । ଶାଳଗଛରେ ଫୁଲ ଫୁଟିବା ସମୟରେ ଏହା ପାଳନ କରାଯାଏ । ସେମାନେ 
ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟ ଖାଦ୍ୟ ଭାତ ହାଣ୍ଡିଆ ସାଙ୍ଗକୁ ପଶୁପକ୍ଷୀ ମାଂସ ରାନି ଖାଆନ୍ତି | ଚାଉଳ ଓ 
ମାଣ୍ଡିଆ ପ୍ରସ୍ତୁତ ପିଠାପଣା କରିଥାନ୍ତି । ଏଥୁରେ ବୋଲା ହେଉଥିବା ଗୀତରେ କୋଇଲିକୁ 
ସମ୍ବୋଧନ କରାଯାଏ । 

“ ସାର ଜୋମ୍‌ ବାରେ କୂଇଲମ୍‌ 

ହରଡ଼ୁ ବେନୟ କୂଇଲ । 

ସୁତ ସଙ୍ଗେନରେ କୂଇଲିମ 
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ହୋସରେ ଲେନ୍‌ 
ଇଲିମଣ୍ଡ ଲେନୟ କୂଇଲ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ - କୋଇଲି ଶାଳଗଛରେ ତୁ ଓହ୍ଲାଇଥଲୁ 
କୋଇଲି ନୂଆ ପତ୍ରରେ ତୁ ଆସିଥୁଲୁ 
କୋଇଲି ଭାତ ହାଣ୍ରିଆ ପାଇଁ ତୁ ଓହ୍ଲାଇଥୁଲୁ 
କୋଇଲି, କୁକୁଡ଼ାର ଗୋଡ଼ଖଣ୍ଡେ ପାଇଁ ତୁ ଓହ୍ଲାଇଥଲୁ । 
ଆମ୍ବ ବଉଳିଲେ କୋଇଲି ଆସେ ଓ କୁହୁ କୂହୁ ଗାଏ । ଏଣୁ ଏହି ପର୍ବଟି 
ଆଦିବାସୀ ଫୁଲବାସୁଣୀ ପର୍ବ ରୁ ହିଁ ଆସିଛି । ବୃକ୍ଷ ପୂଜା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବଉଳ 
ଅମାବାସ୍ୟା ! ପୁଷମାସ ଅମାବାସ୍ୟାରେ ଏହା ପାଳିତ ହୁଏ । ଚ୍ୟୁତ ଫଳ ବା ଆମ୍ଭ 
ଗୋଟିଏ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଫଳଭାବେ ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ପାଖରେ ପରିଚିତ । ସେହି ଆତ୍ବ ଗଛକୁ ଏ 
ଦିନ ପୂଜା କରାଯାଏ । ଓଡ଼ିଆଣୀଏ ଗାଉଳ ତିଆରି ଗଇଁଠା ବଉଳ ଧରିଥ୍‌ବା ଗଛମୂଳେ 
ଭୋଗ ଦେଇଥନ୍ତି । 
ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ପ୍ରଣୀତ ଭାଗବତ କୂୁହେ- “ଇନ୍ଦ୍ର ତ ନୁହଁଇ ଠାକୁର, ତହୁଁ 
ବୋଇଲେ ଦାମୋଦର ।” “ଆମ ଦେବତା ବନଗିରି, ନିଶ୍ଚଳ ଜଳ ଦାନ କରି ।” 
ଓଡ଼ିଶାରେ ସର୍ବତ୍ର ଏହି ଗଛ ପୂଜା ହିଁ ଦେଖା ଯାଇଥାଏ । ଏଣୁ ଆମ୍ବ ହେଉ ବା ଶାଳ 
ହେଉ, ତୁଳସୀ ହେଉ ବା ଅଁଳା ହେଉ ପ୍ରତୀକ ଭାବେ ପୂଜା କରାଯାଏ । 
ମାଘ ମାସଟି ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ପାଇଁ ବିଶେଷ ଉତ୍ସବ ମୁଖର ମାସଟିଏ । ବସନ୍ତ 
ରତୂର ଆଗମନ । ଫସଲ ଅମଳର ସମୟ । ଏ ମାସଟି ବେଶ ସୁଖକର ହୋଇଥାଏ। 
ଚାଷବାସ ସରିଥାଏ । ଫସଲ ଅମଳ ହୋଇ ସାରିଥାଏ । ଗାଷୀ ଓ କର୍ମଜୀୀବୀମାନେ 
ସମୟ ପା'ନ୍ତି ଅବସର ବିନୋଦନ ପାଇଁ । ଅନେକ ତୀର୍ଥସ୍ଥଳରେ ବୂଡ଼ ପଡ଼ିବାର 
ପରମ୍ପରା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | କୋଣାର୍କଠାରେ ଚନ୍ଦ୍ରଭାଗା ବୃଡ଼, ରାଜ୍ୟର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ 
ତ୍ରିବେଣୀ ବୃଡ଼ ପଡ଼େ । ଏହି ମାସରେ ହିଁ ପଡ଼ିଥାଏ । ଓଡ଼ିଆ ଓଡ଼ିଆଣୀମାନେ ବୁଡ଼ 
ପକାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏଠାରେ ରୁଣ୍ଡ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏହି ତୀର୍ଥ ସଂପର୍କିତ ଯତ୍ରାହେତୁ 
ରାଜ୍ୟରେ ବଜାର ଚଳଚଞ୍ଚଳ ହୁଏ, ପଦାର୍ଥ କିଣାବିକାର ବିପପ୍ଣୀ ଖୋଲେ ! ହସ୍ତଶିଛ, 
ହସ୍ତକଳା ଏବଂ ହସ୍ତତନ୍ତ୍ରରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ବସ୍ତୁ ଆଦିର ବ୍ଯବସାୟ ବଢ଼େ । ଘରକରଣା ଜିନିଷର 
ବଜାର ଏଠି ବସେ ଓ ବୂଡ଼ ପକାଇବାକୁ ଆସିଥଵବା ପରିବାର ଦରକାରି ପଦାର୍ଥ ସବୁ 
କିଣିଥାନ୍ତି । ଏହି ପରମ୍ପରା ରାଜ୍ଯର ଆର୍ଥକ ସ୍ଥିତିରେ ବୃଦି ଘଟାଇଥାଏ । ପରିଶ୍ରମୀ 
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୫୦ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ମେହନତି ମଣିଷର ଅବସର ବିନୋଦନ ସହ ରାଜ୍ୟର ଆଥିକ ସମୂଦ୍ଧିରେ ଏ ମାସଟିର 
ବୂଡ଼ପର୍ବ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇ ଗଲିଛି । 

ଫଗୁଣ ମାସଟି ପୁରାପୁରି ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବର୍ଗର କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ 
ନାହିଁ । ଏ ମାସରେ ଗୋପାଳକ ବା ଗଉଡ଼ମାନେ ଗୋ ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି । ଗାଇ ଓଗାଳ 
ଗାଇ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରା ସହ ଗାଁ ଦାଣ୍ଡକୁ ମୁଖରିତ କରିଥାନ୍ତି । ଫଗୁ ପୁନିଅଟି 
ହେଉଛି ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ପର୍ବ । ଏଇ ମାସରେ ଦୋଳ ମେଳଣ (ବା 
ପଞ୍ଚଦୋଳ ) ପଡ଼ିଥାଏ । ରାଜ୍ୟର ପ୍ରାଚୀନ ପରମ୍ପରା ହୋଲି ବା ହୁରି ଖେଳ - ରଙ୍ଗ 
ଖେଳକୁ ନେଇ ନୂହେଁ, ଓଡ଼ିଶାର ପରମ୍ପରା ହେଉଛି “ ହୋଲିକା'ର ମରଣ ବା ମେଣା 
କୂଡ଼ିଆ ପେଡ଼ା | ଯାହା ପ୍ରମାଣ କରେ ଯେ ଏ ମାଟିରେ ହରିଭକ୍ତ ପ୍ରହ୍ଲାଦ, ହରଭକ୍ତ 
ହିରଣ୍ୟକଶ୍ୟପ ମଧ୍ଯରେ ଥବା ସଂଘର୍ଷର ଅନ୍ତଘଟେ ଏବଂ ହରିହରଙ୍କର ଭେଟଭାଟ 
ହୁଏ । ଠାକୁରେ ଭକ୍ତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ମନ୍ଦିର ବେଢ଼ାରୁ ପଦାକୁ ଆସନ୍ତି । ତତ୍ତ ଓ ଭକ୍ତର 
ମିଳନ ଘଟେ । ଫଗୁଣ ମାସଟି ସତେ ଯେପରି ଗୋପାଳମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 
ସେମାନେ ଗୋଠ ପୂଜା କରନ୍ତି - ଶିକା ବାହୁଟିଁ, ଠେକି ସଜ ଆଦି ପୂଜା କରନ୍ତି । 

ଚୈତ୍ର ମାସଟି ବିଶେଷ ଭାବରେ “କେଉଟ” ବା ମାଛଧରା ଜାତି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଏ ମାସରେ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ଝାମୁଯାତ୍ରା ସାଙ୍ଗକୁ ଦାଣ୍ଡରେ ରାଉତ 
ରାଉତରାଣୀଙ୍କ ସ୍ଵରରେ ଘୋଡ଼ାନାଚର ତାଳେ ତାଳେ କେଉଟ କେଉଟୁଣୀ ବା ରାଉତ 
ରାଉତାଣୀ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରସ୍ତାବ ଗୀତାକାରରେ ବୋଲନ୍ତି । ଚଇତିପର୍ବ କୋରାପୁଟ, 
ଜୟପୁର ସମେତ ସବୁ ଅଞ୍ଚଳରେ ପାଳିତ ହୁଏ । ରାଉତ, ରାଉତାଣୀ ସାଜି କେବଳ 
କୈବର୍ର ନୁହଁନ୍ତି ରଣା, ଭୂମିଜ, ଡମ୍ ପରଜା, ସଉରା ଆଦି ମହା ଆଡ଼ମ୍ବରରେ 
ପାଳିଥାନ୍ତି । ମାଛ ସହିତ ଶିକାର ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ପ୍ରିୟ ଖାଦ୍ୟ । ଏପରିକି ତୀର ମାରି ଗୋଟିଏ 
ସମୟରେ ନଦୀ ଓ ଜଳାଶୟମାନଙ୍କରୁ ମାଛ ଶିକାର କରାଯାଉଥିଲା । ଏବେ ମଧ୍ଯ 
ଏପରି ମାଛମରା ବ୍ଯବସ୍ଥା ଅନେକ ଅଞ୍ଚଳରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । କୈବର୍ର 
ଜାତିର ଇତିହାସ ସଂପର୍କରେ ପୁରାତନ କଳିଙ୍ଗ ଅନ୍ତର୍ଗତ ମେଦିନିପୁର ଜିଲ୍ଲାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ଜନଗଣନା ( ୧୮୯ ୧)ରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ଯେ “The Kaibartas are prob- 
ably an offshoot of a rural tribe...” ଏଣୁ ଚଇତି ପର୍ବ ସମଗ୍ର ରାଜ୍ୟରେ 
ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । ସମୁଦ୍ର ତଟବର୍ଭୀ ଅଞ୍ଚଳରେ କେଉଟ ସମ୍ପଦାୟ ଏହାକୁ ଅତି 
ଯାକଜମକରେ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ଶଅରମାନେ ମଧ୍ଯ ପାର୍ବଣରେ ମିଳିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । 
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ନଇର ବାଙ୍କ - ଜାତିର ଫାଙ୍କ ୫୧ 


କୈବର୍ଭ ସଂହିତାରେ ଲେଖାଅଛି - 
“ ପ୍ରଳୟ କାଳରେ ସେ କର୍ଣ୍ଣ ଧାରକୁ କର୍ଣ୍ଣମୁଜୁ ଜାତ କଲୁ, 
ତାହାକୁ ନୃପତି କରିବ ବୋଲିଣ ଶ୍ରୀ ମୁଖରେ ଆଜ୍ଞା ଦେଲୁ । 
ପ୍ରଥମ କୈବର୍ଉଭର ନାମ ଦାସରାଜା ଥିଲା । ଅଟଚ୍ୟତଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣିତ କୈବର୍ର 
ସଂହିତାରେ ଏହା କୁହାଯାଇଛି । ଏଥିରୁ ଚବିଶ ପଟଳ ବା ପାଟକର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁଲା । 
ସେହି କଥାକୁ ବଞ୍ଚେଇ ରଖୁଛି ବା ସତ୍ୟ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିଛି ଏହି ଚୈତ୍ର ମାସର କେଉଟି 
ପର୍ବ ପରମ୍ପରା । 
ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ପାଖରେ ମାଟି ଘୋଡ଼ା ପୂଜାପାଏ । ଚଇତ୍ରମାସରେ ଯେଉଁ 
ଘୋଡ଼ାନାଚର ପରମ୍ପରା ଅଛି ସେଥ୍‌ରେ କୈବର୍ଭ ଗାଇ ଥାଏ । 
“ ଧୋବ ଧୋବଳିଆ ବାଉଁଶ ଫାଳିଆ 
କାଠରେ ହୋଇଛି ଘୋଡ଼ା 
ଉପରେ ବସିଛି କୈବର୍ର ରାଜା 
ବାଶେଳୀ ପାଉଛି ପୂଜା !” 
ଏଥରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଠାକୁରାଣୀ ପୂଜା ହୁଏ । ବାସେଳୀ ପୂଜା । ସେଥୁପାଇଁ 
କୈବର୍ଉ ସଂହିତାରେ ଅଛି - 
“ଏ ବାଶୁଳୀ ରଷ୍ଟ ତୋର ବଂଶର ରହିବ 
ଚଇତ୍ର ପୂର୍ଣ୍ଣିମା ଦିନ ପୂଜା ଯେ ପାଇବ ।” 
ପୁରୀ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ନିକଟରେ ଥବା କେଉଟସାହି ବାସେଳି ସାହି 
ଭାବେ ପରିଚତ । ଏହି ସାହିର ବାସିନ୍ଦାମାନେ କହନ୍ତି ଯେ ବାସେଳୀ ହେଉଛନ୍ତି 
ପୁରୀର ମୂଳ ଦେବତା । ଏତିହାସିକମାନଙ୍କ ମତରେ ପୁରୀ ପ୍ରଥମେ କୈବର୍ରମାନଙ୍କର 
ବାସସ୍ଥଳୀ ଥଲା । ଶଅର ବା ଶବର ସଂପ୍ରଦାୟର କଥା ମଧ୍ଯ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଜନ୍ମବୃତ୍ତାନ୍ତ 
ସହ ଯୋଡ଼ାହୋଇ ରହିଛି । ଏହି ଶ୍ଵଅର ଏବଂ କୈବରଁ ସମ୍ଭବତଃ ଗୋଟିଏ 
ସଂପ୍ରଦାୟର । ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ସମୁଦ୍ରରେ ଭାସି ଭାସି ଯାଉଥିବାବେଳେ ଏହି ସଂପ୍ରଦାୟ 
ତାଙ୍କୁ ଉଦ୍ଧାର କରିଥିଲେ । ପୁରୀ ରାଜପ୍ରାସାଦରେ ବହୁ ପ୍ରାଚୀନକାଳରୁ ବାସେଳୀ 
ପୂଜା ଆରାଧନାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିଛି । ଏବେ ମଧ୍ଯ ରାଜ ଉଆସରୁ ବାସେଳୀ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କୁ 
ଶାଢ଼ି ଦେବାର ପରମ୍ପରା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏ ଜାତିର ସାଂସ୍କୃତିକ ରାଜଧାନୀ ବଡ଼ 
ଦେଉଳ ଓ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ପୁରୀରେ ଏ ସଂପର୍କିତ ଇତିହାସ ରହିଛି । ସାଂସ୍କୃତିକ ଏତିହ୍ଯ 
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୫୨ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ସମ୍ପନ୍ନ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ପୁରୀର ବାସେଳୀ ସାହିରେ ଏହି ସମୟରେ ବାସେଳୀଙ୍କ ଜନ୍ମଦିନ 
ଉପଲକ୍ଷେ ତାଙ୍କର ବିଶେଷ ପୂଜା ଆରାଧନା କରାଯାଏ ! ଘରର ଗୋଟିଏ କୋଣରେ 
ମାଟିର ସିଂହାସନ ଉପରେ ଏକ ଚିତ୍ରିତ ଅଶ୍ଵମୁଖ ରଖାଯାଏ । ଏହାର ସମସ୍ତ ଅଂଶ 
ଲାଲବର୍ଣ୍ଣ ବସ୍ତରରେ ଆଛ୍ଥାଦିତ କରାଯାଇ କେବଳ ଥୋମଣିଟି ଦେଖାଯାଉଥାଏ । 

ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଶ୍ରୀନଃଅରରେ କୈବର୍ରମାନଙ୍କର ଇଷ୍ଟଦେବୀ ବାସେଳୀଙ୍କ 
ପୂଜା ଆରାଧନା ହେବାର ପରମ୍ପରା ରହିଥିଲା । ଏବେ ତାହା ନଥଲେ ମଧ୍ଯ ସେହି 
ପରମ୍ପରାର ପ୍ରତୀକ ସ୍ଵରୂପ ପୁରୀ ଠାକୁର ରାଜାଙ୍କ ତରଫରୁ ପ୍ରତି ପୂର୍ଣମୀରେ ଗୋଟିଏ 
ଟଙ୍କା ଓ ଗୋଟିଏ ଶାଢ଼ି ସେହି ବାସେଳୀଙ୍କ ପୀଠକୁ ଆସେ । ପ୍ରତି ମଙ୍ଗଳବାର ଓ 
ଶନିବାର ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ପୂଜାହୁଏ ଏବଂ ଚୈତ୍ର ପୂର୍ଣ୍ଣମୀଦିନ ଉତ୍ସବ ପାଳନ 
କରାଯାଏ । 

କୈବର୍ରଙ୍କ ପୂଜିତ ବାସେଳୀ ପ୍ରଥମେ ପରିଛାଙ୍କ ଘରକୁ ଯାଇ ପୂଜା ପାଇବା 
ସଙ୍ଗେସଙ୍ଗେ ଦ୍ଵିତୀୟ ଦିନ ଶ୍ରୀନଅରକୁ ଯାଆନ୍ତି । ଶ୍ରୀନଅରରୁ ଗୋଟିଏ ତାଡ଼, 
ଚଢ଼େଇନୋଦା ଏବଂ ଖଣ୍ୁଆପାଟ ବାସେଳୀଙ୍କୁ ଦିଆଯାଏ । 

ଷୋଡ଼ଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗର ଅନ୍ୟତମ ସଖା ସ୍ବର୍ଗତଃ ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ 
ଦାସଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କୈବର୍ରଗୀତା ରଚିତ । ସେହି ଗୀତାରେ କୈବର୍ଗକୂଳର ଉପ୍ପରି, 
ସେମାନଙ୍କର ଇଷ୍ଟଦେବୀ ବାସେଳୀଙ୍କ ଜନ୍ମବୃତ୍ତାନ୍ତ ଢିଙ୍କି ପୂଜା, ନାବପୁଜା ଓ ଚଇତି 
ଘୋଡ଼ାନାଚ ଆଦିର ବିଧବିଧାନ କୃଷ୍ଣ ଅ୍ଦୁନଙ୍କ ମାଧ୍ୟମରେ ପ୍ରଶ୍ରୋଭର ଶୈଳୀରେ 
ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି । 

ଏକଦା ଗୋଲୋକ ବିହାରୀ ବିଷ୍ଣୁ ପ୍ରଳୟ ପୟୋଧୂ ଜଳରେ ଏକ ବଟପୁଟ 
ଉପରେଯୋଗନିଦ୍ରାରେ ଥଲେ ନ୍ରିଦ୍ରିତ । କ୍ରମେ ଆନ୍ଦୋଳିତ ଉତ୍ତାଳ ତରଙ୍ଗମାଳା 
ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଯୋଗନିଦ୍ରାକୁ କଲା ବ୍ୟାଘାତ | ପ୍ରଳୟ ଜଳରେ ବଟପୁଟର ସ୍ପିରତ୍ଵ 
ଚିନ୍ତାକରି ସ୍ବୟଂ ବିଷ୍ଣୁ କର୍ଣମୂଳ ମଳିରୁ ଜାତ କଲେ ଆଦିପ୍ଲରୁଷ କୈବର୍ର । ସେହି 
ବିଷୁପ୍ରଦତ୍ତ ଦାସରାଜା ନାମଧାରୀ କୈବର୍ଭର କନ୍ଧବୃଭାନ୍ତ ସ୍ବର୍ଗତଃ ଅଚ୍ଯୁଦାନନ୍ଦ ଦାସଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ରଚିତ “ କୈବର୍ର ଗୀତା'ର ଦ୍ଵିତୀୟ ଅଧ୍ଯାରେ ନିମ୍ନମତେ ହୋଇଛି ବର୍ଣ୍ଣିତ । 

“ କର୍ଣ୍ଣମୂଳୁ ଜାତ ତୋର ନାମ କଇବର୍ର 
କଇବର୍ର ଦାସରାଜା ନାମରେ ବିଖ୍ୟାତ ।” 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଦାସରାଜା ଭଗବାନ ବିଷୁ-କୃଷ୍ଣଙ୍କଠାରୁ ତ୍ରିଗୁଣ ପଇତା ଓ 
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ନଲଭର ବାଙ୍କ - ଜାତିର ଫାଙ୍କ ୫୩ 


ବଂଶୀ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ତହିଁରେ ଆହୁଲା ଓ କେରୁଆଳ କରି ବଟପୁଟକୁ କଲା ସ୍ପିରୀକୃତ ! 
ଯୋଗନିଦ୍ରା ପରିହାର ପୂର୍ବକ ପ୍ରଳୟ ପୟୋଧୂଵ ଜଳ ମଧ୍ଯରେ ସିଂହଳଦ୍ବୀପ ସୃଷ୍ଟି 
କଲେ ଭଗବାନ ଗୋଲୋକ ବିହାରୀ ଅଚ୍ୟୁତ । ତାଙ୍କର ଇଛାରେ ବଟପୂଟ 
ମାଇଅଶ୍ବରେ ହେଲା ପରିଣତ । ଭଗବାନ ବିଶ୍ବକର୍ମାଙ୍କୁ ଡକାଇ ନିର୍ମାଣ କରାଇଲେ 
ଏକ ଦିବ୍ୟସୁନ୍ଦର ବୋଇତ ତାଙ୍କର ଆଦେଶରେ ଦାସରାଜା ଅଶ୍ଵ ଓ ବୋଇତକୁ 
ନେଇ ସିଂହଳ ଦ୍ବୀପରେ ହେଲେ ଉପଗତ । ସ୍ବର୍ଗତଃ ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ଦାସଙ୍କ ଭାଷାରେ - 
“ କର୍ଣ୍ମୂଳୁ ଜାତ ତୋର ଜାତି କଇବର୍ର 
ଏ ଅଶ୍ଵକୁ ନିଅ ଏବେ ଚଢ଼ାଇ ବୋଇତ ।” 
ପ୍ରଭୁଙ୍କ ଅପାର କରୁଣାରୁ ଦାସରାଜା ପରିଶେଷରେ ସିଂହଳର ରାଜାରୁପେ 
ହେଲେ ଅଭିଷିକ୍ୁ । ମହୁରୀର ତାଳେ ତାଳେ ରାଉତ ରାଉତାଣୀର କଣ୍ଠରୁ ଝରିପଡ଼େ 
ଘୋଡ଼ାନାଚର ସୁଲଳିତ ମନଫୁଲାଣିଆ ଲୋକଗୀତ । 
“ ମାଆ ବାସେଳୀ କି ସିଦ୍ଧ ବାସେଳୀ ମା' 
ତୋ ଦେହେ ବାଉଁଶ ବତା 
ଜନନୀ ଲୋ, ତୋ ଦେହେ ବାଉଁଶ ବତା....| 
ଫୁଲ ଚନ୍ଦନରେ ତୋତେ ମୁଁ ପୂଜୁଛି 
ଜନନୀଲୋ ମାତ ଜନନୀଲୋ 
ତୁ ମୋର ଇଷ୍ଟ ଦେବତା । 
ନଇ୍କି ମାରଇ କାତ 
ନଇଲେ ମୁଁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ବାରିର ବେତ 
ତୋହରି ସୁଦୟା ଯାହାକୁ ହୁଏ ମା” 
ଜନନୀଲୋ ମାତ ଜନନୀଲୋ 
ମୂରୁଖ ହୁଏ ପଣ୍ଡିତ ।” 
ଖଟୁଆ ନିଚିଆନି - ଆଶ୍ଵିନ ଷୋଳପୂଜାରେ ସପ୍ତମୀ, ଅଷ୍ଟମୀ ଓ ନବମୀ ତିଥ୍‌ ତିନିଦିନ 
ମା” ବିମଳାଙ୍କ ନିକଟରେ ସଙ୍ଗୁଡ଼ି ଭୋଗ ପାଇଁ ଖଟୁଆ ଯୋଗାଉଥିବା ମାଛକୁ ଖଟୁଆ 
ନିତିଆନି କୁହାଯାଏ । 
ଟାକୁଆ - ଚାଉଳ ଚୂନା ଓ ଗୁଡ଼ ଚକଟି ଭାଜି ସରାରେ ଚୂଳ କରି ରଖାଯାଉଥ୍‌ବା 
ପିଠା । ଏହା ଦ୍ଵିପ୍ରହର ଓ ସନ୍ଧ୍ୟାଧୂପରେ ଶ୍ରୀଜୀଉଙ୍କ ଉଦେଶ୍ୟରେ ଲାଗିହୁଏ । 
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୫୪ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ମାଛ ମରା ଜାତିର ଇତିହାସ ଏହିପରି । ଚୈତ୍ର ପୂର୍ଣ୍ିମାଦିନ କୈବର୍ଭମାନେ 
ନିଜ କାମରେ ଏକତ୍ର ଗୋଟିଏ ବାଉଁଶବୁଦା ମୂଳେ ପୂଜା କରନ୍ତି । ଏହି ବାଉଁଶ 
ତାଙ୍କର ବାସ୍ତବ ସାହାଯ୍ୟକାରୀ ବନ୍ଧୁ । ଭେଳା ବା ନାଆ ଧରି ଯିବାବେଳେ ବାଉଁଶ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କାତ ବା ଆହୁଲାର ସାହାଯ୍ୟ ନିଆଯାଇଥାଏ । ଅଝାଲ ଟାଣିବାରେ ବାଉଁଶ 
ଦରକାର । ଚୈତ୍ର ପୂର୍ଣ୍ଣିମାରେ ପୁଜାବେଳେ ଯେଉଁ ସଜ ବସେ ତାହା ଜାଲ । ସଜ 
ବସିଥ୍‌ବା ଜାଗାରେ ଧୂପ-ଦୀପ ଭୋଗରାଗ କରାଯାଏ । ମାଛ ଭୋଗ ହୁଏ । 
କୈବର୍ଗମାନେ ଡଙ୍ଗା ପୂଜା କରନ୍ତି । ଚୂଡ଼ାକୁଟା ଢିଙ୍କିଆ ମଧ୍ଯ ପୁଜା କରାଯାଏ । 
ଜୀବନ ଧାରଣର ଯେତେସବୁ ସରଞ୍ଜାମ ସଜାଡ଼ି, ଯତ୍ଵକରି ରଖ୍ବାର ଏହା ହେଉଛି 
ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରା । ଏବେ ବିଶ୍ବକର୍ମା ପୂଜା ଦିନ ମେସିନ୍‌ ପୂଜା ଗୌଣ ହୋଇଛି । 
ମୁରିପୂଜା ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଲାଭ କରିଛି, ହେଲେ ଏ ଜାତିର ମୌଳିକତାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଇ 
କଳ୍ପନା ନୁହେଁ ବାସ୍ତବତାକୁ ନେଇ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ କରାଯାଏ । 

ଏମାନେ ନିଜକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବା ରାଜା ଥବା ଯୁକ୍ତ ବାଢ଼ନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ 
'ଘୋଡ଼ା'ର ରୂପ ବ୍ୟବହାର କରିଥାନ୍ତି । 

ଚଇତ୍ର ମାସରେ ମଙ୍ଗଳବାର ଦିନ ଯେଉଁ ପୂଜା ଓଡ଼ିଆଣୀମାନେ କରନ୍ତି 
ତା'ର ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ ନିଆରା ଭାବ ଅଛି । କଥା ଅଛି ହାଡ଼ିଆଣି ଘରଦ୍ବାର ସଫାକରି 
ଲିପିପୋଛି ଠାକୁରାଣୀ ସ୍ଥାପନ କରିଥଲା ! ସେଠାରେ ସୁଖୁଆ ପୋଡ଼ା, କୁକୃଡ଼ା ଡ଼ିମ୍ବ, 
ଚକୁଳିପିଠା ଆଦି ଭୋଗ ଲଗେଇଥ୍‌ଲା | ଠାକୁରାଣୀ ପ୍ରସନ୍ଧ ହେଲେ | ପୂଜକ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଏଠି ନାହାନ୍ତି । ଏଠି ଏ ରାଜ୍ୟର ପ୍ରିୟ ଖାଦ୍ୟ “ମାଛ” ଭୋଗ ଲାଗୁଛି । ଛୁଆଁ, ଅଛୁଆଁ 
ଭାବ ନାହିଁ, ଆଣୁକୁଡ଼ା ରାଜା ବି ହାଡ଼ିଆଣି ଠାରୁ ଶିଖୁ ମଙ୍ଗଳବାର ପୂଜା କରିବାର 
ପରମ୍ପରା ଏ ସଂସ୍କୃତିରେ ରହିଛି । ଓଡ଼ିଆଣୀମାନେ ଚୈତ୍ର ମଙ୍ଗଳବାର ଓଷା କରନ୍ତି । 
ଗାଁ ଦାଣ୍ଡରେ ପଣା ଦେଇ ପୂଜାଅର୍ଚ୍ଚନା କରିଥାନ୍ତି । ଯେଉଁ ବିଧୂରେ ଏହା କରାଯାଏ, 
ସତେଯେପରି ତିରୋଟ ଖରାମାସରେ ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କ ପାଇଁ ମଣିଷର କିଛି କର୍ରବ୍ୟ ଅଛି, 
ତା'ର ସୂଚନା ଦିଆଯାଏ । ଦାଣ୍ଡରେ ବଡ଼ ଗାତ କରି ସେଥୁରେ ପଣାପାଣି ଢଳାଯାଏ । 
ଚଢ଼େଇମାନଙ୍କୁ ଜଳ ଅର୍ପଣର ଏକ ପ୍ରତୀକଧର୍ମୀ କାର୍ଯ୍ୟଟିଏ । 

ଚିତଉ ଅମାବାସ୍ୟା, ବଉଳ ଅମାବାସ୍ୟା, ବାଟଓଷା, ପୋଢୁଆ ଅଷ୍ଟମୀରେ 
ଓଡ଼ିଆଣୀଏ ଯେଉଁ ପରମ୍ପରା ଏବଂ ବ୍ଯବସ୍ଥା ବଞ୍ଚେଇ ରଖୁଛନ୍ତି ତାହାସବୁ ଅନନ୍ୟ । 
ଚାଉଳରୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଏତେ ପ୍ରକାରର ପିଠାପଣା ଅନ୍ୟତ୍ର କେଉଁଠି ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେନାହିଁ । 
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ନଇର ବାଙ୍କ - ଜାତିର ଫାଙ୍କ ୫୫ 


ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ କଥାଟି ହେଉଛି ଏ ସବୁ ପର୍ବପର୍ବାଣିକୁ ବଡ଼ ଦେଉଳ 
ପରିସର ଭିତରେ ସାଇତି ରଖାଯାଇଛି । ବଡ଼ ଦେଉଳରେ ପାଳିତ ହେଉଥିବା 
ପର୍ବପର୍ବାଣି ଯାନିଯାତ୍ରାମାନଙ୍କ ତାଲିକା ଓ ପାଳନ ସମୟ ଯଥା ମାସ, ପକ୍ଷ, ତିଥ 
ଇତ୍ୟାଦି  ପରିଶିଷ୍ଟ-କ”ରେ ପ୍ରଦାନ କରାଗଲା । ରାଜ୍ୟର ଆହୁରି ଅନେକ ପର୍ବପର୍ବାଣି 
ଅଛି ଯାହାର କେବଳ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରାକୁ ନେଇ ମୁଲ୍ଯାଙ୍କଚନ ହୋଇ ନଥାଏ । 
ଏଥରେ ସାମାଜିକ ଆବଶ୍ୟକତା ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ ଅଭିବୃଦ୍ଧିର ଅନେକ ତର୍ତ୍‌ ଭରି 
ରହିଛି, ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ସମସ୍ତ ପର୍ବପର୍ବାଣି, ଜାନିଯାତ୍ରାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କଲେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ 
ସତେ ଯେପରି ସବୁ ଭିତରେ ଏ ଜାତିର ଅର୍ଥନୈତିକ ସମୃଦ୍ଧିର ପରିଚୟ ଭରି 
ରହିଛି । ଚାଷୀ, ଗୋପାଳକ ଓ କେଉଟଙ୍କର ସ୍ପର୍ଶ ସବୁଥୁରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 
ଗହ -ମାଛ- କ୍ଷୀରକୁ ନେଇ ସମୂବି ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରାର ପ୍ରବହମାନ ସ୍ତୋତଟିକୁ 
କିଏ କେଉଁଠି ଅଟକାଇ ପାରିନାହାନ୍ତି । କୃଷିସମ୍ପଦ, ଜଳସମ୍ପଦ, ଜଙ୍ଗଲ ବା ବୃକ୍ଷସମ୍ପଦ, 
ପଶୁ ସମ୍ପଦ ସହିତ ସବୁ ପର୍ବପର୍ବାଣି ଯୋଡ଼ି ହୋଇ ରହିଛି । 


ପରିଶିଷ୍ଟଂ ‘କ” 

ପର୍ବପର୍ବାଣି ଯାନିଯାତ୍ରାର ତାଲିକା ଓ ପାଳନ ସମୟ 
ଯଥା; ମାସ, ପକ୍ଷ, ତିଥ୍‌ ଇତ୍ୟାଦି ନିମ୍ନରେ ପ୍ରଦାନ କରାଗଲା । 
ଅକ୍ଷୟ ତୃତୀୟା - ବୈଶାଖ ମାସ ଶୁକୃପକ୍ଷ ଦୃତୀୟା ତିଥ୍‌ 
ଚନ୍ଦନଯାତ୍ରା - ଅକ୍ଷୟ ଦୃତୀୟାଠାରୁ ୨୧ ଦିନ 
ଭିତର ଚନ୍ଦନଯାତ୍ରା - ତା' ପର ୨୧ ଦିନ 
ନୀଳାଦ୍ରି ମହୋଦୟାଷ୍ଟମୀ - ବୈଶାଖ ଶୁକ ଅଷ୍ଟମୀ 
ସୀତା ନବମୀ - ବୈଶାଖ ଶୁକ୍‌ ନବମୀ 
ନୃସିଂହ ଜନ୍ଧ - ବୈଶାଖ ଶୁକ ଚତୁର୍ଦଶୀ 
ଚନ୍ଦନ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା - ବୈଶାଖ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା 
ଭଉଁରୀ ଯାତ୍ରା - ଜ୍ୟେଷ୍ଠ କୃଷ୍ଣ ସପ୍ତମୀ 
ଜଳକ୍ରୀଡ଼ା ଏକାଦଶୀ - ଜ୍ୟେଷ୍ଠ କୃଷ୍ଣ ଏକାଦଶୀ 
ସାବିତ୍ରୀ ବ୍ରତ - ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ଅମାବାସ୍ୟା 
ଶିବ ବିବାହ - ଜ୍ୟୋଷ୍ଠ ଶୁକ୍ଲ ପଞ୍ଚମୀ 
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ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ଶୀତଳ ଷଷ୍ଠୀ - ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ଶୁକ ଷଷ୍ଠୀ 

ରଜ ସଂକ୍ରାନ୍ତି - ମିଥୁନ ବା ଆଷାଢ଼ ମାସର ପୂର୍ବ ଓ ପରଦିନ ସଂକ୍ରାନ୍ତି 
ଗଙ୍ଗା ଦଶହରା - ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ଶୁକ୍ଳ ଦଶମୀ 

ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ପଞ୍ଚକ ବ୍ରତ - ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ଶୁକ୍ଲ ଏକାଦଶୀ ଠାରୁ ପୂର୍ଣ୍ଣମୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ୫ 
ଦିନ 

ରକ୍କିଣୀ ବିବାହ - ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ଶୁକ ଏକାଦଶୀ 

ଚମ୍ପକ ଦ୍ଵାଦଶୀ - ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ଶୁକ୍ଲ ଦ୍ଵାଦଶୀ 

ଦେବସ୍ବାନ ଯାତ୍ରା - ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା 

ଅନବସର - ଜୋ୍ୟେଷ୍ଠପୂର୍ଣିମା ଠାରୁ ଆଷାଢ଼ କୃଷ୍ଣ ଚତୁର୍ଦଦଶୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ୧ ୫ ଦିନ । 
ମହା ଅନବସର ବା ନବକଳେବର - ଯେଉଁ ବର୍ଷ ଯୋଡ଼ା ବା ମଳ 
ଆଷାଢ଼ ପଡ଼େ । 

ଖଳି ଲାଗି ଏକାଦଶୀ - ଆଷାଢ଼ କୃଷ୍ଣ ଏକାଦଶୀ 

ଉଭା ଯାତ୍ରା - ଆଷାଢ଼ ଅମାବାସ୍ୟା 

ନେତ୍ର ଉତ୍ସବ - ଅଷାଢ଼ ଶୁକ ପ୍ରତିପଦ 

ଶ୍ରୀଗୁଣ୍ତିର - ଆଷାଢ଼ ଶୁକ ଦ୍ଵିତୀୟା 

ରଥଯାତ୍ରା - ଆଷାଢ଼ ଶୁକ ଦ୍ଵିତୀୟାଠାରୁ ଦଶମୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ୯ ଦିନ 
ହେରାପଞ୍ଚମୀ ଉତ୍ସବ - ଆଷାଢ଼ ଶୁକୁ ଷଷ୍ଠୀ ( ରଥଯାତ୍ରାର ପଞ୍ଚମ ଦିବସ) 
ନବମୀ ଦର୍ଶନ - ଆଷାଢ଼ ଶୁକୁ ନବମୀ 

ବାହୁଡ଼ା ଯାତ୍ରା - ଆଷାଢ଼ ଶୁକ ଦଶମୀ 

ଦେବଶୟନ ଯାତ୍ରା - ଆଷାଢ଼ ଶୁକୃ ଏକାଦଶୀ 

ନୀଳାଦ୍ରି ବିଜେ - ଆଷାଢ଼ ଶୁକ ଦ୍ଵାଦଶୀ 

ଗରୁଡ଼ ଶୟନ - ଆଷାଢ଼ ଶୁକ ଦାଦଶୀ 

ଦକ୍ଷିଣାୟନ ଯାତ୍ରା - କର୍କଟ ସଂକ୍ରାନ୍ତି 

ଚିତାଲାଗି - ଶ୍ରାବଣ ଅମାବାସ୍ୟା 

ବାତ ନୃସିଂହ ବିଜେ - ଶ୍ରାବଣ କୃଷ୍ଣ ନବମୀ 

ବିଷ୍ଣୁ ପବିତ୍ରାରୋପଣ - ଶ୍ରାବଣ ଶୁକ୍ଳ ଦ୍ଵାଦଶୀ 

ଝୁଲଣ ଯାତ୍ରା - ଶ୍ରାବଣ ଶୁକ୍ଲ ଦଶମୀଠାରୁ ଭାଦ୍ର ପ୍ରତିପଦ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ 
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ନଇ୍ତର ବାଙ୍କ - ଜାତିର ଫାଙ୍କ ୫୭ 


ବଳଭଦ୍ର ଜନ୍ମ ¬ ଶ୍ରାବଣ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା 

ଚାତୁର୍ମାସ୍ୟା ବ୍ରତ ¬ ଶ୍ରାବଣ ପୂର୍ଣ୍ଣିମାଠାରୁ କାରକ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ୪ ମାସ 
ରେଖାଲାଗି - ଭାଦ୍ର କୃଷ୍ଣ ପଞ୍ଚମୀ 

ଦେବକୀ ସାନ୍ତ୍ନା ଉତ୍ସବ ¬ ଭାଦ୍ର କୃଷ୍ଣ ସପ୍ତମୀ 

ଜନ୍ମାଷ୍ଟମୀ - ଭାଦ୍ର କୃଷ୍ଣ ଅଷ୍ଟମୀ 

ନନ୍ଦଉତ୍ସବ - ଭାଦ୍ର କୃଷ୍ଣ ନବମୀ 

କୃଷ୍ଣଲୀଳା ¬ ଭାଦ୍ର କୃଷ୍ଣ ନବମୀ ଠାରୁ ଭାଦ୍ର ଶୁକ ଦଶମୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । 
କାଳୀୟଦଳନ - ଭାଦ୍ର କୃଷ୍ଣ ଏକାଦଶୀ 

ସପ୍ତପୁରୀ ଅମାବାସ୍ୟା - ଭାଦ୍ର ଅମାବାସ୍ୟା 

ବିନାୟକ ବ୍ରତ - ଭାଦ୍ର ଶୁକ ଚତୁର୍ଥୀ 

ରଷି ପଞ୍ଚମୀ ବ୍ରତ ¬ ଭାଦ୍ର ଶୁକ ପଞ୍ଚମୀ 

ଲକ୍ଷ୍ମୀ ବ୍ରତ ¬ ଭାଦ୍ର ଶୁକ୍ଳ ଅଷ୍ଟମୀ 

ପାର୍ଶ୍ଵ ପରିବର୍ଭନ ଯାତ୍ରା ¬ ଭାଦ୍ର ଶୁକ୍ଲ ଏକାଦଶୀ 

ବାମନ ଜନ୍ମ ¬ ଭାଦ୍ର ଶୁକ୍ଲ ଦ୍ଵାଦଶୀ 

ଅନନ୍ତ ବ୍ରତ - ଭାଦ୍ର ଶୁକ୍ଲ ଚତୁର୍ବଶୀ 

ରନ୍ଦ୍ର ଉତ୍ସବ - ଭାଦ୍ର ପୂର୍ଣ୍ଣିମା 

ସହସ୍ର କୂମ୍ଭାଭିଷେକ - ଆଶ୍ଵିନ କୃଷ୍ଣ ଅଷ୍ଟମୀ 

ଷୋଳପୂଜା - ଆଶ୍ଵିନ କୃଷ୍ଣ ଅଷ୍ଟମୀଠାରୁ ଶୁକ୍ଳ ନବମୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ୧ ୬ଦିନ 
( ୧ଦିନ ବିଶ୍ରାମ, ଦିବସ ବ୍ୟତୀତ) 

ମହାଳୟା - ଆଶ୍ଵିନ ଅମାବାସ୍ୟା 

ଦୁର୍ଗାପୂଜା - ଆଶ୍ଵିନ ଶୁକ୍ଟ ସପ୍ତମୀ ଠାରୁ ନବମୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 

ଦଶହରା - ଆଶ୍ଵିନ ଶୁକ୍ଳ ଦଶମୀ 

ଦ୍ୟୁତକ୍ରୀଡ଼ା - ଆଶ୍ଵିନ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା 

କାର୍ରିକ ବ୍ରତ - କାର୍ରିକ କୃଷ୍ଣ ପ୍ରତିପଦ ଠାରୁ ପୂର୍ଣମୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ୧ ମାସ 
ଦୀପାବଳୀ - କାରିକ କୃଷ୍ଣ ଚତୁର୍ଦଦଶୀ 

ଅଁଳାନବମୀ ¬ କାର୍ରିକ ଶୁକ ନବମୀ 

ଦେବ ଉତ୍ଥାପନ ଯାତ୍ରା - କାର୍ରିକ ଶୁକୁ ଏକାଦଶୀ 
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ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 
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ପାଲା ଓ ତାମସା, 
(ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ନିଜସ୍ଵ ସାଂସ୍କୃତିକ ଧାରା) 


ଗୋଟିଏ ସମୟ ଥୁଲା, ଓଡ଼ିଆ ଭୁଖଣ୍ଡ ପଠାଣ - ମୋଗଲମାନଙ୍କ ଶାସନାଧୀନ 
ହୋଇଗଲା । ସେମାନଙ୍କ ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ଧାର୍ମିକ ବିଚାରର ଛାଇ ଏ ମାଟିରେ ପଡ଼ିଲା । 
ଛାୟା ଭିତରେ ନିଜର ମୌଳିକ କାୟାକୁ ବଞ୍ଚାଇ ରଖୁବାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ହେଉଛି, ଏ 
ମାଟିର ବିଶେଷତ୍ଵ । ମୋଗଲ ସମ୍ରାଟ ଆକବରଙ୍କ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଧର୍ମ ବିଗ୍ଭର - “ ଦିନ୍‌ - 
ରଲା-ହୀ”ର ଇସାରାରେ ଭାରତରେ ଗୋଟିଏ ମୌଳିକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାର ବିକାଶ 
ଘଟିଲା । ଏହାର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ଚତୁର୍ବଶ, ପଞ୍ଚଦଶ ଓ ଶୋଡ଼ଶ ଶତାଦୀ 
ହେଉଛି ନବ ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଭାବର ଉନ୍ନେଷ କାଳ । ଅନେକ ମୌଳିକତାରେ 
ଭରପୁର ଦର୍ଶନ ବିଗ୍ରର ଏମାଟିରେ ବିଛାଡ଼ି ହୋଇପଡ଼ିଛି । ସେପଟେ ଦିନ-ଇଲାଂ-ହୀ 
ର ପ୍ରଚାର ପ୍ରସାର ସାଙ୍ଗକୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା “ ସତ୍ୟପୀର ପାଲା ।” ଏ ପାଲାର 
ପ୍ରଥମ ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଉଛି ତା'ର ନାମକରଣ - ହିନ୍ଦୁଙ୍କର ବିଷ୍ଣୁରୁପୀ ଠାକୁର ସତ୍ୟନାରାୟଣ 
ଓ ମୁସଲମାନ ସଂପ୍ରଦାୟଙ୍କର ପୀର ଠାକୂରଙ୍କ ନାମକୁ ନେଇ ଏପରି ନାମକରଣ । 
ଏଥରେ ଗୋଟିଏ ଆସ୍ଥାନ ଖଟୁଲି ବା ପିଢ଼ା ସ୍ଥାପନ କରାଯାଇ ମୁସଲମାନଙ୍କ ପଦ୍ଧତି 
ଅନୁସାରେ ଚାଦର ଢାଙ୍କି ଦିଆଯାଏ । ପାର୍ଶ୍ଵରେ ମୟୂର ଚନ୍ଦ୍ରିକାର ପୁଚ୍ଛ ଗୁଛ ଯତ୍ନର ସହ 
ସ୍ଥାପିତ ହୁଏ । ଆସ୍ଥାନର ଚାରି କଣରେ ଗରି କାଠି, ତା'ର ଉପରେ ଚାନ୍ଦୁଆ ଟଣାଯାଏ । 
ମୟୂରପୁଛ ହିନ୍ଦୁଠାକୁର କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅତି ପ୍ରିୟ । ତାଙ୍କୁ ମୟୂର ଚୂଳିଆ ବୋଲି କୁହାଯାଇଥାଏ | 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ମୟୂରପୁଛ୍ଥ ଥାଇ ତିଆରି ହୋଇଥୁବା ପଞ୍ଚ ମୁସଲମାନମାନଙ୍କର ଧାର୍ମିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭିତରେ ସ୍ଥାନିତ ହୋଇଥାଏ । ଯେଉଁ ପ୍ରସାଦ ବା ଭୋଗ ଲାଗି ହୋଇଥାଏ 
ତାହା ହେଉଛି ଶିରିଣି ! ପାଞ୍ଚ ତତ୍ତକୂ ନେଇ ପାଞ୍ଚ ସ୍ଥାନରେ ଯଥା ଗରିକଣ ଓ ମଧ୍ଯମସ୍ଥଳରେ 
“ମୁକା' ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହା ଏକ ପାର୍ଶୀ - ମୁସଲମାନ ନାମ | ପାଲା 
ପରିବେଷଣକାରୀମାନେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ସଂପ୍ରଦାୟର ହେବା ଆଦୌ ବାଧ ବାଧ୍କତା ନଥାଏ। 
ନାଥ, ଥଟାରୀ, ବେହେରା, ଦେହୂରି, ଛୋଟରାୟ ପ୍ରଭୁତି ସଂଜ୍ଞାର ମୁଖ୍ୟ ପାଲାଗାୟକଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ଲୋକାଦୃତ ହୋଇଥବା ସମସ୍ତେ ଜାଣନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ପୂଜକ ବା ଅର୍ଘ୍ଯ ଅର୍ପଣ 
ଜଶେ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇଥାଏ । ସେ ସଂପର୍କରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ - 
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ପାଲା ଓ ତାମସା ୬୧ 


“ ବ୍ରାହ୍ମନ୍‌ କରେନ୍‌ ପୂଜା ସତ୍ଯନାରାୟଣ 
ନାରାୟଣ ମନ୍ତେ ପୂଜା କଲେ ଦ୍ଵିଜମୁନି ॥” 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ସଂସ୍କୃତିର ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଦିଗଟି ହେଲା ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ ଏକତ୍ର 
ଏହା କରୁଥିବାବେଳେ ପୂଜକ ହେଉଛନ୍ତି ବ୍ରାହ୍ମଣ ସଂପ୍ରଦାୟର । ପୂଜା ମଧ୍ଯ ବୈଷ୍ଣବୀ 
ବା ନାରାୟଣ ମନ୍ତ୍ରରେ କରାଯାଏ | 

ଏହାର କାରଣ ହୁଏତ ଯେଉଁ ପ୍ରଥା ମୁସଲମାନ ସଂପ୍ରଦାୟରେ ରାଲି ଆସିଛି 
ଯେ ହିନ୍ଦୁ - ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ଭୋଗ ବା ପ୍ରସାଦ ମୁସଲମାନମାନେ ଖାଆନ୍ତି ନାହିଁ ସେହି 
ପ୍ରଥାକୁ ପୂରାପୂରି ଭାଙ୍ଗ ଦେବା ପାଇଁ ଏହି ବ୍ଯବସ୍ଥା କରାଯାଇଥୁଲା । ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ହାତରୁ “ ସକଲ ବାଣ୍ଡିଆ ଖାଇଆ” - “ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ ସର୍ବ ଏକ ଜାଗାକେ 
ମିଲିଆ ।” ପାଲା ପରିବେଷଣ ସାର୍ବଜନୀନ - ସେଥୁପାଇଁ ଏହାକୁ ଦାଣ୍ଡ ପାଲା 
କୁହାଯାଇଥାଏ । 

“ ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ ବସେ ଏକମନ ହୟା” - ଅର୍ଥାତ୍‌ ପାଲା ପରିବେଷଣ 
ସ୍ଥାନରେ ହିନ୍ଦୁ ଓ ମୁସଲମାନ ସଂପ୍ରଦାୟର ଲୋକମାନେ ଏକମନ ହୋଇ ବସି 
ରୁହନ୍ତି ଓ ପାଲା କଥା ଶ୍ରବଣ କରନ୍ତି । 

ପାଲା ଦୂଇ ପ୍ରକାରର ! ଠିଆ ପାଲା ଓ ବୈଠକ ପାଲା । ଗାୟକ - ବାୟକ, 
ଦୁଇଜଣ ପାଳିଆ, ଶ୍ରୀ ପାଳିଆକୁ ନେଇ ପାଲା ପରିବେଷଣକାରୀ ଦଳ ଗଠିତ 
ହୋଇଥାଏ । ଗାୟକ ହାତରେ ଥିବା ଚଅଁର ଉଭୟ ହିନ୍ଦୁ ଓ ମୁସଲମାନ ସଂପ୍ରଦାୟର 
ପ୍ରିୟ ସଂକେତଟିଏ । ଅତି ସରଳ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ମୃଦଙ୍ଗ, ଝାଞ୍ଜ ଓ ଗିନି ତଥା ଶ୍ରୀତାଳୀ 
ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥାଏ । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ । ପରିବେଷଣରେ ବ୍ଯବହାର 
କରାଯାଉଥୂବା ଭାଷାରେ ମଧ୍ୟ ଏକ ଅପୂର୍ବ ସଂହତି ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 
ମୁସଲମାନମାନେ ବ୍ୟବହାର କରୁଥୁବା ଉର୍ଦ୍ଧ ଓ ପାର୍ଶୀ ଭାଷା, ବଙ୍ଗଳାମିଶା ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷା, ଏହି ପାଲାର ଭାଷା ! ବଙ୍ଗଳା ଭାଷା ମିଶିବାର କାରଣ ବୋଧହୁଏ ଏହା 
ପଶ୍ଚିମବଙ୍ଗକୁ ଲାଗିଥିବା ବାଲେଶ୍ଵର ଅଞ୍ଚଳରେ ପ୍ରଥମେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା ଓ ସେ 
ସମୟରେ ବଂଗାଳୀ ଓ ମୁସଲମାନମାନେ ରାଜ କର୍ମଚାରୀଭାବେ ଆସି ଏହି ଜିଲ୍ଲାରେ 
ମୁଖ୍ୟତଃ ବସବାସ କରୁଥିଲେ ଏବଂ ପରବର୍ରୀ ଅବସ୍ଥାରେ କଟକ ମୁହାଁ ହେଲେ । 
ବରଁ ମାନର ଯାଜପୂର, ଭଦ୍ରକ, ବାଲେଶ୍ଵର ଜିଲ୍ଲାରେ ସେ ସମୟରେ 
ବଂଗାଳୀମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ଖୁବ୍‌ ଅଧକ ଥଲା । କାରଣ ଏ ଭୂଖଣ୍ଡ ଥୁଲା ରାଜ୍ୟ 
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୬9 ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ଭିତରକୂ ମୋଗଲ ଓ ପଠାଣଙ୍କ ପ୍ରବେଶ ପଥ । ଏମାନଙ୍କ ସହିତ ଅଧ୍ବକାଂଶ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଥିଲେ ରାଜ କର୍ମଚାରୀ । 
ପାଲାର ବିଷୟବସ୍ତୁ କେବଳ ନୁହେଁ, ପାଲାର ଭାଷାରେ ଅନେକ ଭାଷାର 
ସମନ୍ଵୟ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । 
ଭ୍ରମରବର ପାଲାରେ କୁୂହାଯାଇଛି- 
“ ଦିନକେ ଓଡ଼ିଆ ପାଠ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପଢ଼ିଲା, 
ଦ୍ଵିତୀୟ ଦିନେ ବଙ୍ଗଳା ପାଠ ଯେ ସାଧ୍ବଲା । 
ତୃତୀୟ ଦିନେ ଫରାସୀ ଚତୁର୍ଥେ ନାଗରୀ, 
ଗରି ଦିନେ ଚାରି ପାଠ ଦେଲା ସାରି ।” 
ବିଦ୍ୟାଧର ପାଲାରେ କୁହାଯାଇଛି - 
“ ଓଡ଼ିଆ ବଙ୍ଗଳା ପାର୍ଶି ପଢ଼ିଲେ ଯେ ପାଠ 
ସକଳ ବିଦ୍ୟାରେ ସେ ହୋଇଲା ଗରିଷ୍ଠ ।” 
ମୋଟାମୋଟି ଭାବେ ପାଲା ଉର୍ଧ -ଓଡ଼ିଆ-ପାର୍ଶୀ-ବଙ୍ଗାଳୀ ଏବଂ ସ୍ପଳ 
ବିଶେଷରେ ସଂସ୍କୃତଭାଷାର ବ୍ଯବହାର । ଉପରେ କହିଛି ଗୋଟିଏ ଲୋକକଥା 
ଅନୁସାରେ ମୋଗଲ ସେନାପତି ମାନସିଂହ ଓ ତାଙ୍କର ସୈନ୍ଯବାହିନୀ ପୁରୀ ଆସି 
ଫେରିଯିବା ସମୟରେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ସଦ୍ଭାବପାଇଁ ଅବିରକ୍ତ ବାଲେଶ୍ଵର ଜିଲ୍ଲାର 
ବନ୍ତ ନିକଟସ୍ପ ' ମାଳତୀରା' ଗ୍ରାମରେ ଏହି “ ପାଲା'ର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭୂତି ପାଇଥିଲେ । 
ଏହି ଗ୍ରାମଟିରେ ମୁସଲମାନ ଓ ହିନ୍ଦୁ ଉଭୟ ବସବାସ କରୁଥିଲେ । ପାଲାରେ ଭାଷାର 
ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ସମନ୍ଵୟ ଥିବା ଦେଖୁ ମାନସିଂହ ବେଶ୍‌ ଚମଳନ୍ଜୃତ ହୋଇଥଲେ । 
ବିଷୟବସ୍ତୁ ମଧ୍ଯ ଦିନ ଇଲାହୀ ସଦୃଶ ଚମକ୍କାର ଦର୍ଶନ ଉପସ୍ଥାପନ କରୁଥଲା । 
ପାଲାର କଥାବସ୍ତୁ ଅନୁସାରେ ନିମ୍ନମତେ କୁହାଯାଇଛି - 
“ ସାହାଜାଦି ଗର୍ଭତେ ରହିଲେ ସତ୍ୟପୀର 
ଦିନେ ଦିନେ ଗର୍ଭବାଡ଼େ କାହିଲି ଶରୀର ॥ 
ମୁଖେତେ ଉଦଗାର ଉଠେ ହାଇ ନିରନ୍ତର 
ପଲଙ୍କ ତେଜିଆ ଶୋଏ ଜମିନ ଉପର ॥ 
ବିଷ୍ଣୁମାୟା ବ୍ଯକ୍ତ ହୈଲ ପାସ୍ସାର ମହଲେ, 
ଲେଉଡ୍ତି ଛେଉଡ୍ତି ଗର୍ଭ ଦେଖୁଲେ ନିରୋଲେ ॥ 
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ପାଲା ଓ ତାମସା ୬୩ 


ଚମକ୍ରାର ବ୍ୟବସ୍କାଟିଏ । ହିନ୍ଦୁ ଦେବତା ବିଷ୍ଣୁ ପଠାଣ ଘରେ ଜନ୍ମ ନେଉଅଛନ୍ତି । 
କବୀରଙ୍କ ଭାଷାରେ କେହୁ ବୋଲେ ରାମ ମୋହେ ଫ୍ୟାରା କେହୁ ବୋଲେ ରହମାନା, 
ଓାପସ୍‌ମେ ଲରି ଲରି ମୟେ- ମରମ କୋଇ ନା ଯାନା ।” କୁ ପ୍ରମାଣ କରିଛି 
“ ପାଲାତରଵ ” । ଧର୍ମତର୍ଵ ବା ସାରବତ୍ତାର ମରମଟିକୁୂ ଉନ୍ମୋଚିତ କରି ସଦଭାବନାର 
ବାଁ ସ୍ଥାପନ କରିଛି । ଦେବତାକୁ ଚିହ୍ନିବାର ବ୍ଯବସ୍ଥା କରିଛି । “ ଇଶ୍ଵର ବା ଖୋଦା 
ଯଦି କେବଳ ମନ୍ଦିର ବା ମସଜିଦ୍‌ରେ ବାସ କରନ୍ତି ତେବେ ଏ ଜଗତଟା କାହାର । 
ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ଵର ଶୁଭେ - 
“ ହିନ୍ଦୁ କହୁତ ମୈ ନହିଁ ମୁସଲମାନଭି ନହିଁ 
ପଞ୍ଚତତ୍ତଵକି ପୁତରାଖୈବୀ ଖେଲେନହିଁ ॥” 
ଏହି ପଞ୍ଚଭୂତକୁ ଅର୍ପିତ ଅର୍ଘ୍ଯ ଆସ୍ଥାନ ଉପରେ ସ୍ଥାପିତ ହୁଏ । 
ସେ ସମୟରେ ଓଡ଼ିଆ-ବଙ୍ଗଳା-ଉର୍ଦ୍ଧଂପାର୍ଶି ମିଶା ଭାଷାକୁ ସହଜରେ ସମସ୍ତେ 
ବୁଝି ପାରୁଥିଲେ ଏବଂ ସତ୍ୟପୀର ଜଣେ ମୁସଲମାନ ମା' ଗର୍ଭରୁ ଜନ୍ମ ନେଇଥୁବା 
କାହାଣୀ ଉଭୟ ସଂପ୍ରଦାୟ ଭିତରେ ସଦ୍‌ଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ସହାୟକ ହେବା 
ମାନସିଂ ଦେଖୁଥୁଲେ । ସେ ସମୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏବକୁ ୬୦୦ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଏହି ସାଂସ୍କୃତିକ 
ପରମ୍ପରା ଦୂଇ ବିବାଦମାନ ସଂପ୍ରଦାୟକୁ ଗୋଟିଏ ମଜଭୁତ ସୂତ୍ରରେ ବାନ୍ଧି ଦେଇଥୁଲା । 
ସେଥୁପାଇଁ ପାଲାର ପ୍ରଥମ ଆହ୍ଵାନ ହେଉଛି । 
“ ଶୁଣ ସର୍ବେ ବିରାଦରେ ପ୍ରଭୁର କାଲାମ, 
ନିୟତ ହାସଲ ହୁଏ ଫତେ ହୋଏ କାମ ॥ 
ଇୟାର ପିୟାର ଭାଇ ଶୁନ ସର୍ବଜନ 
ସତ୍ୟପୀର ସାହେବର ମହିମା ବର୍ଣ୍ଣନ ॥ 
ଏହା ସୂଚନା ଦିଏ ଯେ ଆମେ ସମସ୍ତେ ଭାଇ ଭାଇ ବନ୍ଧୁ ବିରାଦର ଅଟୁ । 
ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ଦେବତା ବୋଇଲେ ଏକ; ଆମି ସେହି ଦେବତା - ଅଲେଖ 
ନିରାକାର ।” ଅଲେଖ ନିରାକାର ବାଦ ଓଡ଼ିଶାର ନିଜସ୍ଵ ଧର୍ମଧାରା । ଉନବିଂଶ 
ଶତାବ୍ଦୀରେ ମହିମା ଗୋସେଇଁଙ୍କ ପ୍ରବର୍ଭିତ ଧର୍ମମହିମା ଧର୍ମର ବହୁପୂର୍ବରୁ ଏ ସଂପର୍କିତ 
ବିଚାର ଏ ମାଟିର ନିଜସ୍ବ ଥିବାର ଅନେକ ପ୍ରମାଣ ରହିଛି । ତା'ର ପ୍ରମାଣ ହେଉଛି 
ପାଲାର ହେଉଛନ୍ତି ନିରାକାର ଅଲେଖ ଏବଂ ମହିମାଧର୍ମ ହେଉଛି ସର୍ବଶକ୍ତିର ଆଧାର 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସକ । ପାଲାର ପୂର୍ବରୁ ଗଙ୍ଗବଂଶୀମାନଙ୍କର ସୂର୍ଯ୍ୟପୂଜା ନିମନ୍ତେ କୋଣାର୍କ 
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D୪ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ମନ୍ଦିର ସ୍ଥାପନ ଏବଂ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ସମ୍ମୁଖରେ ଅରୁଣ ସ୍ତମ୍ଭ ସ୍ଥାପନ ହୋଇଛି । 
ଅଲେଖ - ମହିମା - ସୂର୍ଯ୍ୟପୁଜାର ସୂଚନା ଦେଇଥିବା ହେତୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ନିରାକାରବାଦ 
ସହିତ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାକୁ ଯୋଡ଼ି ଦିଆଯାଇଅଛି । 

ଧର୍ମ ବିଚ୍ତାର ବଜାଏ ରଖୁବାର ଉଦ୍ୟମ ମୂଳରୁ ହିଁ 'ପାଲା'ରେ ରହି ଆସିଛି । 
ପରବର୍ତୀ ଅବସ୍ଥାରେ “ ସତ୍ୟପୀର” - ସତ୍ୟନାରାୟଣ” ହୋଇଗଲେ । ପାଲା 
ଜନସମ୍ମୁଖରେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ସାହିତ୍ୟର ଏକ ପ୍ରଚାରକ ହୋଇଗନା । ଓଡ଼ିଆ କବିଙ୍କ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ଚମ, ଛାନ୍ଦ ଢଗଢମାଳି, ସାହିତ୍ୟର ରସ ସବୂକୂୁ ପାଲା ମାଧ୍ୟମରେ ଜନହାଟରେ 
ପ୍ରଚାର କରାଗଲା । ସଂସ୍କୃତ ଓ ବଙ୍ଗଳା ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରଗ୍ଭର କରି ପାଲାର ଗାୟକମାନେ 
ନିଜର ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ଦେଖାଇଲେ । ହେଲେ ନିଜର ମୌଳିକତା ଉଦଜୀବୀତ କରି 
ରଖବାରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଦେଖାଇଛନ୍ତି । 

ପାଲା ବିଭିନ୍ନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବା ଫଳପ୍ରାପ୍ତି ଆଶାରେ ଯଗା ଯାଇଥାଏ । ଏଥରେ 
ଭକ୍ତିର ଦୂଇଟି ଭାଗ ସ୍ପଷ୍ଟ ଯଥା ସକାମ ଭର୍ତି ଓ ନିଷ୍କାମ ଭକ୍ତି । ସାଧାରଣ ମଣିଷ 
କାମନା ରହିତ ନୂର୍ହେଁ । କାମନାକୁ ନେଇ ମଣିଷ ବଞ୍ଚଛି ଓ ମଣିଷ ପାଖରେ ଅନେକ 
ଦୂଃଖ ଅଛି । ହେଲେ ସେ ସବୁ ଦୂଃଖ ଅତିକ୍ରମ କରିବା ପାଇଁ ସାହାରା ଦରକାର । 
ତାହାହିଁ ହେଉଛି ଅଦୃଶ୍ୟ ପରମଆଅତ୍ସନ୍‌ ଇଶ୍ଵର ବା ଆଲ୍ଲା, ନିରାକାର, ଅନନ୍ତ, ଅନାଦି । 
ସେଥୁପାଇଁ ପାଲାର ବିଷୟବସ୍ତୁରେ ପୁତ୍ର କାମନା, ସଂପରି କାମନା, ଭାର୍ଯ୍ୟା କାମନା, 
ବିପରିରୁ ନିଶ୍ଗୃତି କାମନା ଆଦି ଭରି ରହିଛି । ଜନ୍ମପାଲା, ବିବାହପାଲା ଓ ସ୍ଵର୍ଗାରୋହଣ 
ପାଲାର ପରମ୍ପରା ରହିଛି । ଏତଦବ୍ୟତୀତ ଜନ୍ମଠାରୁ ୧ ୬ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପାଲାର ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ରହିଛି । ଏହାକୁ ଷୋଳପାଲା ବା ଷୋଳପୂଜା କୁହାଯାଏ । ଏହି ଷୋଳପାଲାରେ 
( ୧ ) ପଦ୍ମଲୋଚନ, ( ୨ )ବିଦ୍ୟାଧର ପାଲା, (୩)ମଦନସୁନ୍ଦର ପାଲା, ( ୪ )ସଦାନନ୍ଦ 
ସୌଦାଗର ପାଲା, ( ୫ ) ମନୋହର ଫାସାର, ( ୬) ଶଙ୍କର ଗୁଡ଼ିଆ, ( ୭ ) ଦୁର୍ଜନ ସିଂହ, 
(୮) ହେରାଗନ୍ଦ (୯) ଉଗ୍ରତାରା, ( ୧୦) କାଠୁରିଆ, ( ୧୧) ଅଭିନ୍ନ ମଦନ, 
( ୧୨) ଲକ୍ଷ୍ମଣ କୁମାର ( ୧୩) ହରି ଅର୍ଜୁନ, ( ୧୪) ଭ୍ରମରବର, ( ୧୫) ଶିବ 
ପାଞ୍ଚକେ, ( ୧୬) ରତ୍ନାକର ପାଲା ଓ ଶ୍ଵେତ ବସନ୍ତ ପାଲା ପ୍ରଭୁତି ସନ୍ଧିବେଶିତ କରାଯାଇଛି 
— ପୁତ୍ର ଜନ୍ମ ସମୟରେ ଜନ୍ଧପାଲା ଓ ପ୍ରତିବର୍ଷ ଅନ୍ତରରେ ଏକ ଏକ କରି ଷୋଳବର୍ଷ 
ପୂରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଷୋଳଗୋଟି ପାଲା କରାଯାଇଥାଏ । 

ଏହି ସବୁ ପାଲାର ଭାଷା ଯେପରି ସେ ସମୟର ଭାଷାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛି 
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ପାଲା ଓ ତାମସା DIB 


ବିଷୟବସ୍ତୁ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ସେ ସମୟର ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ସମସ୍ତ ମୌଳିକ ସାମାଜିକ 
ପରମ୍ପରାକୁ ବହନ କରିଛି । ଓଡ଼ିଆଣୀମାନେ ଯେଉଁପରି ଭାବେ ରୂପଚର୍ଯ୍ୟା କରୁଥିଲେ 
ବା ଗହଣାଗାଣ୍ଡି ପିନ୍ଧୁଥୁଲେ ସେ ସବୁର ପୂର୍ଣ ବର୍ଣନା ପାଲାରେ ରଖାଯାଇଛି । ବେଶ 
ପୋଷାକ ଗହଣାଗାଣ୍ଡି ସହିତ ବଢ଼ିଆ ଢଗଢ଼ମାଳିର ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ଏଥିରେ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ । ସମାଜରେ ସେ ସମୟରେ ଆଣ୍ୁକୂଡ଼ା ବା ଆଣୁକୂଡ଼ୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସନ୍ତାନହୀନମାନଙ୍କ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରଚଳିତ ତିରସ୍କାର ଭାବଟିଏ ଏଥରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛି । ସେ ରାଜା 
ହେଉ ପଛେ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ନିକଟରେ ସମସ୍ତେ ସମାନ । 
ଶୁନ୍‌ ଆରେ ହୀରାଧର ହାଡ଼ି 
ରାଜା ତୁମାର ଆଣ୍ଲୁକୂଡ଼ା ରାନୀ ଆଣ୍ଣୁକୂଡ଼ୀ ॥ 
ଅପୁତ୍ରିକ ଦେଖୁ ଯେହୁ ଦିଏ ପିଣ୍ଡଦାନ 
ସେ ପିଣ୍ଡଦାନ ପିତ୍ଧ ନ କରନ୍ତି ପାନ ॥ 
ସାମନ୍ତବାଦୀ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଭିତରେ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ପ୍ରଣିଧାନ ଯୋଗ୍ଯ ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ହେଉଛି “ ଉତ୍ତରାଧ୍ବକାରୀ” । ସେଥୁରେ ପୁତ୍ର ଅଧକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଧାରଣ କରିଥାଏ । 
କନ୍ୟା ହେଲେ କନ୍ଯାବର ହିଁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନେଇଥାଏ । ପୁରୁଷ ପ୍ରଧାନ ସମାଜଟିଏ 
ହୋଇ ଥବାରୁ ପାଲାରେ ହୁଏତ ପୁତ୍ର କାମନାର୍ଥେ ପାଲା ଯାଚନା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଛି । 
ହେଲେ ନାରୀପ୍ରତି ଅସମ୍ମାନକୁ “ ସତ୍ଯପୀର” ସହ୍ଯ କରି ନାହାନ୍ତି । ବୋହୁକୁ 
ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଦେଇ ଶଙ୍କର ଗୁଡ଼ିଆ ପାଲାରେ ପରିବାର ଲକ୍ଷ୍ମୀଛ ଡ଼ା ବା ଦରିଦ୍ର ହୋଇଛି । 
କବିକର୍ଣ୍ଣ ପାଲାରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି ଯେ- 
“ ବିଶେଷ ଛାତିୟା ପରେ ହେଲ ପ୍ରଭୁ କ୍ରୋଧ 
ଏକ ଚକ୍ଷୁ କାନ ହୁଏ ଏକ ପାଏ ଗେଧ ॥ 
ପ୍ରଭୁର ହୁକୂମେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଛାଡ଼ିଗେଲ ପୁରେ 
ଏଥିରୁ ସ୍ପଷ୍ଟଥୁଲା ଯେ ସମାଜ ପୁରୁଷ ପ୍ରଧାନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ନାରୀପ୍ରତି ଅସମ୍ମାନକୁ 
ସହ୍ୟ କରାଯାଉ ନଥିଲା ଏବଂ ନାରୀ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଅନେକ ଦୁଃଖର କାରଣ ହେଉଥିଲା | 
ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଏତେ ବଡ଼ ଯେ ରାଜା ରାଣୀ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କପ୍ରତି ହାଡ଼ୀର 
ଅସମ୍ମାନଭାବକୂ ସହ୍ଯ କରିବାକୁ ବାଧ ହୋଇଥଲେ । 
ପାଲାର ବିଶେଷତ୍ଵ ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଛି ଅନେକ ଫଂକ୍ତିରେ। ହିନ୍ଦୁଙ୍କ ନାରାୟଣ 
ମୁସଲମାନ ଫକୀର ବେଶରେ ମର୍ଭ୍ଯଲୋକରେ ବୁଲୁଥିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି- 


Digitized by srujanika@gmail.com 


PP) ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


“ ସଭାସ୍କଳେ ଯତଲୋକ ଶୁନ ଆମାର ବାନୀ 
ନାରାୟଣ ଫକୀର ହେୟା ବୂଲିଲ ମେଦିନୀ ।” 
ପାଲାର ବିଭିନ୍ନ ବର୍ଷ୍ନାରେ ସେ ସମୟର ପାରମ୍ପରିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାଗୁଡ଼ିକ ଖୁବ 
ସୁନ୍ଦରଭାବେ ପରିବେଷଣ ହୋଇଛି । ନାରୀ ଗର୍ଭବତୀ ହେବା ସମୟରେ ତା” ପାଇଁ 
ପୁଷ୍ଟିକର ଏବଂ ସୁସ୍ବାଦୁ ଖାଦ୍ୟର ବ୍ୟବସ୍ଥା କୌଣସି ଜାତିର ମହତ୍ତପୂର୍ଣ ବିଷୟ । ନାରୀ 
ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ପରମ୍ପରାକୁ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛି । ଏହି ମନୌଷଧରେ ଓଡ଼ିଆ ଘରର ରାନ୍ଧଣାର 
ପରିଚୟ ରହିଛି । ଗୋଟିଏ ପଖାଳଖୁଆ - ମାଛଖୁଆ ଜାତିର ପରିଚୟ ପାଲାର ପ୍ରଥମ 
ଅଙ୍କରେ ସାବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଛି । ରଣୀ ଗର୍ଭବତୀ ହେବା ସମୟରେ ଯାହା ସବୁ ସାଦ 
ମାଗିଛନ୍ତି ତାହା ସେଥୁରେ ଅଛି । 
ବାସି ପଖାଳରେ ଦିନେ କାଠ ମାଛ ଭଜା ଏବଂ ଆଳୁ-ବଢ଼ି ରୋହିମାଛ କରି 
ଖଝେୋଲାଖେଲ । ଚୂନାମାଛେ ଦେବ କିଛି ଆମ୍ଭିଲେର ରସ, ଗଢ଼ିସାମାଛତେ ଦେବ 
ତୈଳ ଯେ ସୋରିଷ ପୋଇସଙ୍ଗେ ଚୂଙ୍ଗୁଡ଼ିଦିଆଁ ଘାଣ୍ଟନ କରିବ । ଏହା ସମସ୍ତ ପ୍ରମାଣ 
କରୁଛି ଯେ ଏ ଭୂଖଣ୍ଡର ପ୍ରସିଦ୍ଧି ଥଲା ମତ୍ସ୍ୟଦେଶ ଭାବେ ! ମତ୍ସ୍ୟ ଦେଶ ଯେ ମ୍େଛ 
ଦେଶ ଥଲା ଏକଥା ଅନେକ ଆର୍ଯ୍ୟଗ୍ରନ୍ରେ ରହିଛି। ମନୁଙ୍କ ଆର୍ଯ୍ୟବର୍ରୁ ଭିନ୍ନ ଆଚରଣର 
ଦେଶ ଥଲା ଏ ଭୂଖଣ୍ଡ । କାରଣ ମନୁସଂହିତାରେ ମସ୍ଯ୍ୟଦେଶ ବା ମସ୍ସ୍ୟଭକ୍ଷଣକାରୀଙ୍କୁ 
ସଂସ୍କାରୀଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରା ଯାଇନାହିଁ, ବରଂ ସେଥୁରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ- 
“ଅଙ୍ଗ ବଙ୍ଗ କଳିଙ୍ଗେଷୁ ସୌରାଷ୍ଟ୍ର ମଗଧେଷୁ ଚ 
ତୀର୍ଥ ଯାତ୍ରା ବିନା ଯାତ ସଂସ୍କାରର୍ମହତି ।” 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଙ୍ଗ, ବଙ୍ଗ, କଳିଙ୍ଗ, ସୌରାଷ୍ଟ୍ଟର ମଗଧ (ଆଜିର ଓଡ଼ିଶା, ବିହାର 
ପଶ୍ଚିମବଙ୍ଗ ଝାଡ଼ଖଣ୍ଡ ତେଲେଙ୍ଗାନା) ଆଦି ରାଜ୍ୟକୁ ଗଲେ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସଂସ୍କାରିତ 
ହେବାକୁ କୁହାଯାଇଛି । ଏହି ଭୂଖଣ୍ଡର ପ୍ରାଚୀନ ଅଧ୍ଵବବାସୀଙ୍କୁ ମନୁ ' ନିଷାଦ ” ଶ୍ରେଣୀଭୁକ୍ତ 
କରିଥଲେ । ଆର୍ଯ୍ୟଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନୁ ଏହି ଭୂଖଣ୍ଡର ଅଧ୍ବବାସୀମାନଙ୍କର ମୁଖ୍ଯକାର୍ଯ୍ୟ 
ମାଛମାରିବା । ( ' ମସ୍ୟଘାତେ ନିଷାଦାନାମ୍‌' ) ବୋଲି କହିଛନି । ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ମତ୍ସଦେଶୀମାନେ ଘୃଣ୍ୟ ବୋଲି ବିବେଚିତ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ସେ ସମୟର ବେଶ, ପୋଷାକ, ଗହଣା ସଂପର୍କରେ ଅନେକ ବର୍ଣ୍ଣନା ପାଲାରେ 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । 
ବିବାହ ଓ ପ୍ରେମ ବିଗାରର ଆନନ୍ଦ ପରମ୍ପରା ମଧ୍ଯ ପାଲାରେ ବିସ୍ତୃତଭାବେ 
ରଖାଯାଇଛି । ପ୍ରେମ ଯେ ହତ୍ୟାକାରିଣୀକୁ ଏକ ପତିବ୍ରତା ନାରୀରେ ପରିଣତ କରିଦିଏ 
ଏକଥା “' ମନୋହର ଫାସାରା' ପାଲାରେ ଦେଖାଯାଇଛି । 
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ପାଲା ଓ ତାମସା ୬୭ 


ଧର୍ମ ବା ଦେବାଦେବୀ ପାଖରେ ସମାଜର ସବୁବର୍ଗ ସମାନ- ଏ ପ୍ରକାର 
ଜବରଦସ୍ତ ଭାବଟିଏ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି ପାଲା ସଂସ୍କୃତି । ବ୍ରାହ୍ମଣ ପୂଜା କରିବେ, ପଠାଣ 
ମୁସଲମାନ ସେ ପ୍ରସାଦ ପାଇବେ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ପୀରଙ୍କ ପାଖରେ ମୁସଲମାନ 
ପୂଜକ ଓ ଅନ୍ୟ ହିନ୍ଦୁ ସେବକ ରହିଥୁବାର ପ୍ରମାଣ ରହିଛି । ଭଦ୍ରକ ଜିଲ୍ଲାର ବନ୍ତ 
ନିକଟବର୍ଭୀ ମାଳତୀରା ଗାଁରେ ମନସୁର ସାହୀ ପୀରଙ୍କ ପୀଠ ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ସେଠାରେ 
ସତ୍ୟ-ପୀର ପାଲାର ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁବା କଥା କୂହାଯାଇଥାଏ । ମୋଗଲ ସାହାଜି 
ସମୟରେ ସବୁ ସଂପ୍ରଦାୟର ସେବା ନିମନ୍ତେ ଜମି ଖଞ୍ଜା ଯାଇଥବା ଏବେ ବି 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏଠାରେ ପାଲା କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ ବୋଲି ଧରାଯାଏ । 
ରାଜାର କାହାଣୀ ନୁହେଁ, ମହାଜନ, ଗୁଡ଼ିଆ, ଡକାୟତ, କାଠୁରିଆ, ମାଲୁଣି, ବ୍ରାହୁଣ, 
ବୈଦ୍ୟ ଏପରି ଅନେକ ବର୍ଗର ଲୋକଙ୍କୁ ଆଣି ପାଲା ଏକତ୍ର କରିଛି । ଏହିସବୁ 
ପାଲାରେ ସବୁଠାରୁ ଅନ୍ଯ ଏକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ହେଉଛି ସଂପରି ଥିଲେ ଯେ ବିପରି ଆସେ 
ନାହିଁ, ସେପରି ନୁହେଁ । ସମାଜରେ ସବୁବର୍ଗର ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ବିପରି ଆସିଥାଏ । 
ସେ ରାଜା, ମହାଜନ, ସାହୁକାର ହେଉ ଅବା ଦରିଦ୍ର ପ୍ରଜା ହେଉ ସମସ୍ତେ ବିପରିର 
କେବେ ନା କେବେ ସମ୍ମୁଖୀନ ହୁଅନ୍ତି । ଏଥିରୁ ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ସମସ୍ତେ ବ୍ଯାକୂଳ 
ଏବଂ ସାହସ, ଦମ୍ଭ ତଥା ବିଶ୍ଵାସର ସହିତ ଏସବୁର ମୁକାବିଲା କରିବା ହେଉଛି 
ପାଲା ପରମ୍ପରାର ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ । 

ପାଲାରେ ଅନେକ ଅର୍ଥନୈତିକ ବିଗାର ମଧ୍ଯ ଅଛି । ଉଦ୍ୟୋଗୀମାନେ ହିଁ ଧନ 
ଅର୍ଜନ କରିଥାନ୍ତି । ମଦନ ସୁନ୍ଦର ପାଲାରେ ଅଳସୁଆକୁ ଅତ୍ଯନ୍ତଭାବେ ନାପସନ୍ଦ 
କରାଯାଇଅଛି । 

ବନିକେର ପୁତ୍ର ହୟା ନାକଲେ ଉପାୟ 
ବସିୟା ଖାଇଲେ ଧନ ମୂଲକ ହାରାୟ ॥ 

ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ଭିତରେ ଗୋଟିଏ କଥାର ପ୍ରଚଳନ ଅଛି “ ବସି ଖାଇଲେ ନ” 
ବାଲି ସରେ” ସେହି କଥାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ପାଲାର ଉପରୋକ୍ତ ପଂର୍ରିରେ ପରିବେଷଣ 
କରାଯାଇଅଛି । 

ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ରାଜା ପ୍ରକା ମଧ୍ୟରେ ସମତା ଥିବାର ଅନେକ କଥା 
ଅଛି । ହିରାଧର ହାଡ଼ି ପାଇଁ ରାଜା ଅପୁତ୍ରିକ ହୋଇଥବାରୁ ସାଧାରଣ ଆଣ୍ଣୁକୁଡ଼ା ସହ 
ସମାନ । ସେ ରାଜାର ମୁହଁ ଦେଖୁବାର ନୁହେଁ । ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ପ୍ରତି ହୀରାଧର 
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D୮ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ହାଡି ଯେପରି ଆଚରଣ କରିଥାନ୍ତା ଏଠାରେ ତାହାହିଁ କରିଛି । ସାଧୁ ସନ୍ମ ଫକୀରର 
ନିର୍ଜୋଭ ଭାବ ପାଲା ପ୍ରଚାର କରିଛି । ଜଣେ ମହିମା ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ଭିକ୍ଷୁଙ୍କ ପରି 
ଫକୀର କେବଳ ନିଜର ଉତ୍ତର ଭରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଉପସ୍ଥାପିତ ହୋଇଛି- 
“ ତୋର ଏ ସୁବର୍ଣ୍ଣ ଲୟା ଆମି କି କରିବ 
ଆପେ ତଣ୍ଡୁଲ ସୱାସେର ମୋରେ ଦିବେ ।” 
ଫକୀରଙ୍କ ସାଧୁତା ବା ନିର୍ଲୋଭ ଭାବ ପାଲାରେ ପ୍ରକଟିତ ଓ ପ୍ରଗ୍ାରିତ ହୋଇଛି । 
ପାଲାର ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ ଭଲଭାବେ ନିରୀକ୍ଷଣ କଲେ ମନରେ ଅନେକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଥାଏ । 
ବାଘ କ'ଣ ଚିତ୍ରରୁ ଆସେ ? ଦୁର୍ବଳ ହୃଦୟଧାରୀ ବାଘର ଭୟଙ୍କର ଚିତ୍ରରୂପଟିଏ 
ଦେଖୁ ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରିବା କ”ଣ ଅସମ୍ଭବ ? ହୃଦଘାତ ମୃତ୍ୟୁର ପ୍ରତ୍ୟୟ ଥାଇ 
ପୁନଃଜନ୍କଲାଭ କରିବା କ'ଣ ଅସମ୍ଭବ ? ଏହାକୁ ନେଇ ଦେବତା ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ 
ସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ ଏଡ଼ାଯାଇ ନପାରେ । 
ଓଡ଼ିଆ ପାଲାର ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ବିଗାର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହାର ଦେବତା ନିରାକାର- 
ପରଂବ୍ରହୁ-ଅଲେଖ ! ସେଥୁପାଇଁ ପାଲାରେ କୁହାଯାଇଛି ଆମର “ଗୋ ରଷ୍ଟ ଦେବତା 
ଅଲେଖ ଖୋଦାଏ” । ଏହା ତର୍କରେ ସାବ୍ଯସ୍ତ କରାଯାଇଛି । ପାସା କହୁଛନ୍ତି 
ନିରାକାର ନ ଦେଖୁଲେ ନାହିଁ ମାନି ।” ଏହାପରେ ସେ ଆକାଶକୁ ରହିଁ ଯାହା 
ଦେଖୁଛନ୍ତି ସେ ସଂପର୍କରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ- 
“ ଶୁନିୟା ସେ ପାସସା ଯଦି ଆସମାନେ ରାହେଁ 
ନିରାକର ଅବତାର ଦେଖୁବାରେ ପାଏ ॥ 
ନିରାକାର ରୂପ ତବେ ହେଇ ଆସମାନେ 
ଏତେବଲି ଅନ୍ତର୍ବାନ ହୈଲ ନାରାୟନେ ॥” 
ସେଥୁପାଇଁ ଏଥୁରେ ମୂର୍ଭି ପୂଜାର ପ୍ରଚଳନ ନାହିଁ । ପୂଜା ପଦ୍ଧତିରେ ହିନ୍ଦ 
ମୁସଲମାନ ଉଭୟ ସଂପ୍ରଦାୟର ସଂଯୋଗ ଘଟିଛି । 
ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦ ବା ବ୍ରାହ୍ମଣ ପ୍ରଧାନ ଧର୍ମଧାରା ବିରୁଦ୍ଧରେ ପାଲା ଦୃଢ଼ ସ୍ଵର 
ଉଠାଇଛି । 
“ ବ୍ରାହ୍ମଣ ବଲେନ ତୁମି ଶୁନ ହେ ରାଜନ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ କରମ ନହେ ଶିରିନି ପୁଜନ ॥” 
“ ତବରାଜ୍ୟେ ଯତ ଆଛେ ଦେବାଦେବୀ ଜନ 
ବସ୍ତ ଅଳଙ୍କାର ଦିଅ ବ୍ରାହମନବରନ ॥” 
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ପାଲା ଓ ତାମସା DC 


ରାଜା ପୁତ୍ରର ଶୁଭକାମନା କରି ବ୍ରାହ୍ମଣ କଥାରେ କାର୍ଯ୍ୟକରିଛନ୍ତି । 
“ ପୂଜା ନଦିଲ ରାଜନ ବ୍ରାହ୍ମନ କରେ ବାରନ 
ଶେଷେ ହୈଲେ ଦୋଷୀ ପ୍ରଭୁ ନାରାୟନ ।” 

ମର୍ଦ୍ଦଗାଜି ପାଲାର କାହାଣୀ ଉପରୋକ୍ତ ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଶକ୍ତ ସ୍ଵର 
ଉଠାଇଛି । ବ୍ରାହ୍ମଣ କଥାରେ ଶିରିଣି ପୂଜା ନ ମାନିବାରୁ ରାଜ୍ୟର ପୁଅ ଜନ୍ମର ଶେଷ 
ଦିନ ହିଁ ମରି ଯାଇଛି । ହେଲେ ସତ୍ଯପୀରଙ୍କ ଦୟାରୁ ପୁନର୍ଜନ୍ଧ ଲାଭ କରିଛି ଏବଂ 
ରାଜା ରାଣୀ ଶିରିଣି ଭୋଗ ଦେଇ ପୁଅ ଫେରି ପାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ହାତରେ 
ସତ୍ୟପୀର ପୂଜା କରି ଶିରିଣି ବାଣ୍ଡିଛନ୍ତି । 

ପାଲାରେ ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ମୌଳିକତା ଅନେକଭାବେ ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଛି । ପାଲାକୁ 
ଏକ ମାଧ୍ଯମ ଭାବେ ନେଇ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ରହିଛି । ଓଡ଼ିଆ 
ସାହିତ୍ୟର ସମଗ୍ର ରସ ପାଲାରେ ହିଁ ପ୍ରବାହିତ । ଗାୟକ ସରଳ ଭାଷାରେ ଅନପଢ୍ର, 
ଅପାଠୁଆ ଓଡ଼ିଆଙ୍କୁ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ, ବ୍ୟାକରଣ ବୁଝାଇବା ସହିତ ପଦଲାଳିତ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ 
ଅଧ୍ୂକ ରସମୟ କରିଥାନ୍ତି । ଚମ୍ପୁ ଛାନ୍ଦର ଅନର୍ଗଳ ଉପସ୍ଥାପନା ଓ ସେସବୁର ବାଖ୍ୟା 
କରିବାରେ ଯେଉଁ ଗାୟକ ଯେତେ ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ଦେଖାଇଥାନ୍ତି ସେହି ପରିମାଣରେ ନିଜକୁ 
ସ୍ଥାନିତ କରିଥାନ୍ତି । ସଂସ୍କୃତ କାବ୍ଯ କବିତାର ସରଳ ଅର୍ଥ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ମାଧ୍ୟମରେ 
କରାଯାଇଥାଏ । ପୁରାଣ ସହିତ ଆଧୁନିକ ସାହିତ୍ଯ ତାଳଦେଇ ପାଲା ବିଷୟବସ୍ତୁର 
ବଖାଣ କରାଯାଇଥାଏ । 

ଗୋଟିଏ ସମୟରେ ପାଲା ଅଲା ଏ ଜାତିର ଭାଷା, ସାହିତ୍ୟ, ନୈତିକତା, 
ଧାର୍ମିକ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଧାନ ଶିକ୍ଷକ । ଗ୍ରାମର ଥଲାବାଲା ଜମିଦାର ମହାଜନମାନଙ୍କର 
ଗୋଟିଏ ବଡ଼ପଣିଆ ଥୁଲା ଗାଁ ଗାଁରେ ପ୍ରତିବର୍ଷ ପାଲାର ପ୍ରତିଯୋଗିତା କରାଇବା । 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ସ୍ଥାୟୀ ପାଲାମଣ୍ଡପମାନ ନିର୍ମାଣ ହୋଇ ପ୍ରତିବର୍ଷ 
ବାଦିପାଲା ସଂଗଠିତ କରାଯାଉଥଲା । ବାଦିପାଲାରେ ଦୁଇ ବା ଅନେକ ପାଲା 
ଗୋଷ୍ଠି ଯୋଗଦେଇ ପାଲାଗାୟନ କରିଥାନ୍ତି । ଦର୍ଶକମାନେ ଥିଲେ ସେମାନଙ୍କର 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବିଚାରକ । ପାଲାବାଲାଙ୍କର ମାର୍ଜିତ ଓ ଆକର୍ଷଣୀୟ ପୋଷାକ ମୃଦଙ୍ଗ ବାଦ୍ୟ 
ବଜାଇବାରେ ଶୈଳୀ ସବୁକୁ ବିର୍ବରବେଳେ ଆଲୋଚନାକୁ ନିଆ ଯାଇଥାଏ । 

ପାଲାଗାୟକମାନେ ମଧ୍ଯ ଜଣେ ଜଣେ ଆଶୁକବି । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ପାଲାକୁ 
ଅଧକ ସରସ ସୁନ୍ଦର କରିବା ନିମନ୍ତେ ମଝିରେ ମଝିରେ ସ୍ଵରଚିତ ପଦାବଳି ଗାଇଥାନ୍ତି । 
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୭୦ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ଏହି ମୌଳିକ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରାଟି ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ମଳିନ ପଡ଼ିବାରେ ଲାଗିଛି । 
ଏହାକୁ ଉଜ୍ଜୀବୀତ କରାଯାଇ ପାରିଲେ ପରମ୍ପରା ସୁରକ୍ଷିତ ହୁଅନ୍ତା ଓ ପର ପିଢ଼ି 
ଜାଣନ୍ତେ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ମହତ୍ତ । 

ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ ବିଚାରରେ ପରିବର୍ଭନର ଧାରା ପ୍ରବାହ କରିବା ପାଲାର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ନୁହେଁ 
। ପୁରୁଷ ପ୍ରଧାନ ସମାଳରେ ନାରୀକୁ ଶ୍ରିଶାଳୀ କରିବାରେ ଏହିସବୁ କଥାବସ୍ତୁ ସଜାଡ଼ିଛି । 

“ ମା କୁରୁ ଧନ ଜନ ଯୌବନ ଗର୍ବମ୍‌ 
ହରତି ନିମିଷାତ୍‌ କାଳ ସର୍ବମ୍‌ ॥” 

ଉପରେ ଆଧାରିତ ଆଧାତ୍ସିକ ଭାବଧାରାକୁ ସାର୍ବଜନୀନ ଓ ମାର୍ଗଦର୍ଶନରେ 
ପ୍ରବେଶ କରାଇବା ପାଲା ସାହିତ୍ୟର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ଅଧକ ଜନାଦୃତ 
କରିବା ପ୍ରୟାସରେ ପାଲା ଦାଣ୍ଡରେ ଠିଆହୋଇଛି । ଏହାର ଗୁଣାତ୍ସକମାନରେ ଅବକ୍ଷୟ 
ଘଟିଛି । ଅବକ୍ଷୟକୁ ରୋକାଯାଇ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରଚାର ପ୍ରସାର ନିମନ୍ତେ 
ପାଲାଗୋଷ୍ଠିକୁ ବ୍ୟବହାର କରିପାରିଲେ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇପାରନ୍ତା । 

ମହାରାଷ୍ଟ୍ରର ପେଶବା ଶାସନକାଳରେ ଏ ପୂଜାର ପ୍ରଚଳନ ହୋଇଥୁବା କଥା 
ଜଣା ପଡ଼େ । ପେଶବାମାନେ ମୁସଲମାନ ଓଡ଼ିଶା ଆସିବାବେଳେ ଓ ପୂର୍ବରୁ ଏଠି 
ଶାସନ କରୁଥିବାର ଏତିହାସିକ ତଥ୍ଯ ରହିଛି । ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ଅନେକଭାବେ 
କୌଶଳୀ ଥଲେ । ଏଣୁ ସର୍ବଧର୍ମକୁ ଆଧାର କରି ଏ ମାଟିରେ ଶାସନ ଓ ବ୍ୟବସାୟ 
କରିବାକୁ ନିଜର କରି ନେଇଥଲେ । ଯେଉଁଥିପାଇଁ ମହାରାଷ୍ଟ୍ର ଏବଂ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
ଥିବା ଗୁଜୁରାଟ ତଥା କର୍ଣ୍ଣାଟକରେ ମଧ୍ଯ ପାଲା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ତାହା କିନ୍ତୁ 
ସେଠି ସତ୍ୟପୀର ନୁହେଁ, ସତ୍ୟ ନାରାୟଣ ରୂପ ନେଇଥ୍‌ଲେ । ଯଦିଓ ପଞ୍ଜାବର 
ଜଳନ୍ଧରଠାରେ ସତ୍ୟଯପୀରଙ୍କର ମନ୍ଦିର ଅଛି, ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନଙ୍କ ମିଳିତ ଉଦ୍ୟମରେ 
ଏଠି ଫୁଟଆର ବ୍ଯବସ୍ଥା ହୁଏ । ଏହା କିନ୍ତୁ ସର୍ବତ୍ର ଦେଖାଯାଇ ନଥାଏ । ସତ୍ୟପୀର 
ବା ସତ୍ୟନାରାୟଣ ପୂଜା ଓଡ଼ିଶା ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳରେ ଦେଖାଗଲେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଏହାର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଓ ପ୍ରାଚୀନତା ସର୍ବଜନ ସ୍ଵୀକୃତ । 

ଓଡ଼ିଶାର ସାନ୍ତାଳମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସଦାନନ୍ଦ ସୌଦାଗର କଥା ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ । 
ହୁଏତ ତାଙ୍କ କଥାକୁ ପାଲାରେ ସ୍ଥାନିତ କରାଯାଇ ଏକତ୍ରିତ କରିବାର ଉଦ୍ଯମ 
କରାଯାଇଛି ଅବା ପାଲାର କଥା ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଆଲୋଚନା ପାଇଁ ସ୍ଥାନିତ 
ହୋଇଛି । 
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ପାଲା ଓ ତାମସା ୭୧ 


ଏହି ପାଲାଗୁଡ଼ିକ ଓଡ଼ିଶାରେ ରଚିତ ହୋଇଥିବାର ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରମାଣ ରହିଛି । 

ପାଲାକାରମାନେ କେବଳ ଉକ୍କଳର ଦେବଦେବୀଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଅଞ୍ଚଳର 
ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ବନ୍ଦନା କରି ନାହାନ୍ତି । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ବନ୍ଦନା ପଦରୁ କେତୋଟି 
ଏଠାରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ହେଲା - 

ବନ୍ଦୁ ଦେବନାରାୟଣ ଯୋଡ଼ି ଦୁଇହାତ 

ବଳଭଦ୍ର ସୁଭଦ୍ରା ବନ୍ଦୁଂ ଆର ଜଗନ୍ନାଥ । 

ପ୍ରାଣମହୁଁ ଜଗନ୍ନାଥ ଶିରେ ଦିୟା ହାତ 

ଯାର ପୁରୀ ଗେଲେରେ କିଣିୟା ଖାଏ ଭାତ । 

ଅପୂର୍ବ କୌତୁକ ରଙ୍ଗ ସୁନ ସର୍ବଜନ 

ନୀଲାଞ୍ଚଳେ ଅବତାର ଅମୃତ କଥନ | 

ବିରଚିଲ ବଲରାମ ପ୍ରଭୁ ପ୍ରଦକ୍ଷଣ 

+ + + + 

ବିଚିତ୍ର ବସନ ପରେ କନକବରନୀ 

ସୁଭଦ୍ରା ଭଗିନୀ ସଙ୍ଗେ ଭୁବନ ମୋହିନୀ । 

ତାହାର ବାମେତେ ଠାକୁର ଜଗନ୍ନାଥ । 

କୋଟିଚନ୍ଦ୍ର ଜିନି ମୁଖେ ଉଦୟ ସାକ୍ଷାତ । 

କପାଲେ ମାଣିକ୍ୟ ଜଳେ ସୋନାର ମୁକୂଟ 

ଦିନମଣି କୂୁଣ୍ଡଲ ବିରାଜେ କର୍ଣ୍ଣପୁଟ । 

ବରନ ଚିକକଣ କଲା ନବଘନ ଶ୍ଯାମ 

ଅହର୍ନିଶି ଦେବଶଶି ଦେଖୁ କାଲାରନ୍ଦ । 


+ + + + 
ଭଦରଖେ ବନ୍ଦିଲାଉଂ ଦେବୀ ଭଦ୍ରକାଲୀ । 
+ + + + 


ଯାଜନଗ୍ରେ ବନ୍ଦିଲାଉଂ ବିର୍ଚା ଠାକୁରାନୀ 
ଆଉ ବନ୍ଦି ଲାଉ ଆମି ଯେତେକ ଯୋଗିନୀ । 
ଆଦିଶକ୍ତି ବୋଲି ପାଦେ ପଶିଲୁ ଶରଣ 
ତା'ର ଆଗେ ଗୟାନାଭି କରିଲୁ ବନ୍ଦନ । 
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୭୨ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


+ + + + 
କଟକେତେ ବନ୍ଦି ଲାଉଂ ଚଣ୍ଡୀ ଯେ ଭବାନୀ 
+ + + + 

କଟକର ଚଣ୍ଡୀ ବନ୍ଦୁଂ ବାରବାଟୀ ଦ୍ଵାରେ । 

+ + + + 

କଟକରେ ବନ୍ଦିଲାଉଂ ଗୋଦଡ଼ିଆ ପୀରି 
ଯାହାର ଦୟାରେ ସାଜେ ଲୁହାର ଝିଞ୍ଜିରୀ | 
କଇଲାସେ ବନ୍ଦୁଂ ଦେବ ଗିରି ଗୋବର୍ଵନ 
ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ପାଦେ ପଶିଲୁଂ ଶରଣ । 

ଆବର ବନ୍ଦିଲୁଂ ଆମି ଏକାମ୍ବର ନାଥ । 
ବାରେ ବାରେ ବନ୍ଦିଲାଉଂ ପ୍ରଭୁ ଲୋକନାଥ । 


+ + + + 
ଯମେଶ୍ବର ପାଦେ ଆମି ପଶିଲୁଂ ଶରଣ 
+ + + + 


ଆବର ବନ୍ଦିଲୁଂ ଆମି ମାର୍କଣ୍ଡେୟେଶ୍ବର 

ତହୁଁ ପଛେ ବନ୍ଦିଲାଉଂ ବାଲୁଙ୍କେଶ୍ବର । 

ବାଲେଶ୍ଵର ବନ୍ଦିଲାଉଂ ଏକ ମହାବେଦୀ 

ଅଲାଳେଶ୍ବର ବନ୍ଦିଲାଉଂ ସ୍ଵପ୍ରେଶ୍ଵର ଆଦି । 

+ + + + 

କବିକର୍ଣ୍ ବଲେ- ଆମି ପଢ଼୍ୟାଛେ କାଲାମ୍‌ 

ସତ୍ୟପୀର ପାଦେ ଆମି ହାଜାରେ ସଲାମ । 

ଶ୍ରୀ କବିକର୍ଶ୍ତେତେ ପାଏ ପୀରେର ଦୂହାଏ 

ହରିହରି ବୋଲ ଭାଇ ବନ୍ଦନା ହୈଲ ସାଏ । 

ଉପରୋକ୍ତ ଉଦ୍ଧୃତିରୁ ବେଶ ପ୍ରମାଣ ମିଳୁଛି ଯେ, କବିକର୍ଣ୍ଣ ପାଲା ବନ୍ଦନା 

ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କେବଳ ଓଡ଼ିଶାର ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ ନିବେଦନ କରିଛନ୍ତି । ସେ 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଅଞ୍ଚଳର କବି ହୋଇଥିଲେ, ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ସେ ଅଞ୍ଚଳର ଗୋଟିଏ 
ହେଲେ ଦେବଦେବୀ ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥାନ୍ତେ । ସେହିପରି ଓଡ଼ିଶାର ମୁଖ୍ୟ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ 
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ପାଲା ଓ ତାମସା ୭୩ 


ଚିନ୍ତାଧାରା ନିରାକାରବାଦର ପ୍ରଗ୍ଭର ପାଲା ଦଳ ଦ୍ଵାରା ହୋଇଥବା କଥା ପୂର୍ବରୁ 
ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି । 
କବି କର୍ଣ୍ଣ ବିରଚିତ ' ଷୋଳପାଲା”ରେ କୁହାଯାଇଛି,- 
“ ରୟାର ପିୟାର ଭାଇ ଶୂନ ସର୍ବଜନ 
ସତ୍ୟପୀର ସାହେବର ମହିମା ବର୍ଣ୍ଣନ । 
ଆସମାନେ ଦିବ୍ଯାସନେ ବସିୟା ଖୋଦାଏ 
କୌତୁକ କରେନ ଜନର୍ମିୟା ଦୂନିଆଏ । 
ଆମି ସେହି ଦେବତା ଅଲେଖ ନିରାକାର 
ସ୍ବର୍ଗ ମର୍ଭ୍ୟ ଇସାତଲେ କିରନି ଆମାର । 
ଫକୀର ହଇୟା ଆମି ଦୂନିୟା ଭିତରେ 
ଅକିଦା ବାଂଧୂୟା ଦୀନଜନ ଉପକାରେ । 
ଜଗନ୍ନାଥ ରୂପେ ଆସି ଓଡିଶାତେ ଆର 
ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ ସର୍ବ କରି ଏକାକାର !” 
ଏହା ହିଁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଛି “ ସଂସ୍କୃତି ”ର ବିଶେଷତ୍ଵ; ଧର୍ମ ବିଗର ଏବଂ ସମାଜର 
ବିଶେଷତ୍‌ । 
ପାଲାରେ କୌଣସି ତିଥୁବାର ବା ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦିନରେ ପାଳିବାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ନାହିଁ । 
ଶିରିଣି ଦୂଇ ପ୍ରକାରର - ଚାଉଳ ଅଟା କିମ୍ବା ଗହମ ଅଟାରୁ ନିର୍ମିତ ଖାଡ଼ିଗଜାକୁ ଶିରିଣି 
ଭାବେ ଭୋଗ କରାଯାଏ । ଖର - କଦଳୀ ଚକଟାରେ ଚାଉଳଚୂନା ଏବଂ କେତେକ 
ସ୍ଵାଦିଷ୍ଟ ମସଲା ଦିଆଯାଇ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇଥାଏ । 
ସତ୍ୟପୀର ବା ସତ୍ୟନାରାୟଣ ପାଲାର ରଚନାକାରୀ ଏକ ନୂହଁର୍ରି ଅନେକ । 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଖ୍ୟତଃ କବିକର୍ଣ୍ ବିଶ୍ବନାଥ, ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ କାଶିନାଥ, ଦୁଦୂରାମ 
ଦାସ୍‌ ( ସମ୍ଭବତ ମହାରାଷ୍ଟ୍ରୀପ ଲୋକ ଓଡ଼ିଶାରେ ଥିଲେ) କିଶୋରଚନ୍ଦ୍ର ପାଟ୍ଟଦେଓ, ରଘୁରାମ 
(ଏ ମଧ୍ଯ ମହାରାଷ୍ଟ୍ର ଲୋକପରି ମନେ ହୁଅନ୍ତି) ଭୂଗୁରାମ (ମହାରାଷ୍ଟର ) ପ୍ରଭୁତି ଥଲେ । 
ପାଲା ସହିତ ରାଜ୍ୟର ଅନ୍ୟତମ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ହେଲା ଯାତ୍ରା ଓ ତାମସା, 
ଅନ୍ୟ କଥାରେ ଆଜିର ଅପେରା, ଯାହାକି ଏ କ୍ଷେତ୍ରର ସଂସ୍କୃତିର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ 
ପରିଚୟ । କେବଳ ନୀତିଶିକ୍ଷା ବା ମନୋରଞ୍ଜନ ନୂହେଁ ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ଥବା 
ଶାସକ ପ୍ରତି ଭୟଭାବ ଦୂରେଇବାପାଇଁ ଏହା ଏକ ବଡ଼ ମାଧ୍ୟମ ବୋଲି ବିରାରିବାକୁ 
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୭୪ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ହେବ । ଏତଦ ବ୍ଯତୀତ ତାମସା ଭିତରେ ଭିଲ ତାମସା”, ରାଧାକୃଷ୍ଣ ତାମସା, 
ଯୋଗୀ ତାମସା, ଫକୀର ତାମସା, ଭେଡ଼ା (ବେହେଡ଼ା) ତାମସା ଆଦି ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ | 
ନାରୀ ଜାତିର ଦାମ୍ଭିକତା ତାମସା ମାଧ୍ଯମରେ କୁହାଯାଇଛି । ସେଥୁରୁ ଗୋଟିଏ 
ପଂକ୍ତି ତଳେ ପ୍ରଦର ହେଲା । 
“ ଦେଖ ଦେଖ ଯବନ ମତେ ମାଗୁଅଛି ରତିରେ 
ଦରିଦ୍ର ଲୋଡଇ ଯେହ୍ନେ ବାସବ ସଂପରିରେ 
ପଶ୍ଚିମେ ଯଦି ସେ ଭାନୁ ଉଇଁବ 
ପର୍ବତ ଶିଖେ କୁମୁଦ ଫୁଟିବ 
ପାଣିରେ ପ୍ରଦୀପ ଯେବେ ଜଳିବ 
ତେବେ ସେ ଯବନ ମୋତେ ଛୁଇଁବ ।!” 
ଏହା ହିଁ ହେଉଛି ଏ ମାଟିର ମାହାତ୍୍ୟ । ନାରୀ ଜାତିର ଦୃଢ଼ତା ଆଉ ସଂସ୍କାର 
ମୋଗଲ ତାମସାରେ ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଥାଏ ! ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଦୂର୍ଦିନରେ ଥିବାବେଳେ 
ଅବିଭକ୍ତ ବାଲେଶ୍ଵରରେ ଅପେରା, ମୋଗଲ ତାମସା, ଚଇତି ତାମସା ବଙ୍ଗଭୂଇଁର 
ବଙ୍ଗଳା ଦୌରାତ୍ସ୍ଯରୁ ରକ୍ଷା କରିବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥବା 
ଦେଖାଯାଇଥିଲା । 
ଯେତେବେଳେ ଏ ଭୂ-ଖଣ୍ଡରେ ପଠାଣ, ମୋଗଲମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର 
ଚାଲିଛି ଏ ଜାତିର ସଂସ୍କୃତି ଅବକ୍ଷୟ ହେବା ପରିବର୍ରେ ଅଧ୍ବକ ରଵ୍ଧିମନ୍ତ ହୋଇଛି ଓ 
ନିଜର ମୌଳିକତାରେ ଉଦଭାସିତ ହୋଇଛି । ତାର ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି ପାଲା 
ତାମସା ମାଧ୍ଯମରେ । ସବୁ ବର୍ଗ, ସବୁ ଜାତିର ଲୋକଙ୍କୁ ନେଇ ଅଗଣା ବା ଦାଣ୍ଡରେ 
ଏସବୁ ପରିବେଷଣ ହୁଏ । ପାଲାର ଭାଷାଶୈଳୀରେ ଭର୍ଦଦର ପ୍ରଭାବ ରହିଛି । ଏହି 
ପାଲା ପରିବାରର ନୂଆ ଆଗନ୍ତୁକର ଆବାହନୀ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରଥମ ବର୍ଷରେ ପ୍ରଥମ 
ପାଲାଠାରୁ ଷୋଳବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଷୋଳପାଲା କରାଯାଏ । ଷୋଳବର୍ଷ କୈଶୋର ଓ 
ଯୌବନର ସନ୍ଧିକାଳ । ଏ ନେଇ ଶାସ୍ତ୍ର ବାକ୍ୟ ୯ ପ୍ରାପ୍ତେଷୁ ଷୋଡ଼ଶ ବର୍ଷେ ପୁତ୍ର 
ମିତମ୍‌ ବଦାଚରେତ! । ପିଲାର ଶୈଶବ ଶେଷ ହେଉଥ୍‌ବାରୁ ଷୋଳବର୍ଷ ଯାଏଁ ବାପ 
ମା' ତାର ଶୁଭ ଜିଜ୍ଞାସା ସୂଚକ ଷୋଳପାଲା କରନ୍ତି । ଏହା ଆମ ପରିବାରର 
ଆଗାମୀ କାଲିର ଦାୟିତ୍ଵ ବହନ କରିବାକୁ ଯାଉଥିବା ସନ୍ତାନର ଭବିଷ୍ୟ ଗଠନର 
ଏକ ବ୍ରତ ସ୍ଵରୂପ । ଏଣୁ ଷୋଳ ସଂଖ୍ଯକ ପାଲାର ମହତ୍ତ୍ବ ଏଇଠି । ଏ ମାଟିର ବିଗାର 
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ପାଲା ଓ ତାମସା ୭୫ 


ଭିତରେ ପାଲା ସଂସ୍କୃତି ଗୋଟିଏ ଅଂଶ ପାଲଟି ଯାଇଛି । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ତାମସାରେ 
ଉର୍ଦ୍ଧ ପାର୍ଶୀ ମିଶା ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ଖୋଲସଞ୍ଚର ଯାତ୍ରା କେବଳ 
ମନୋରଞ୍ଜନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନୁହେଁ, ସାମାଜିକ ସଂହତି ଓ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଶକ୍ତି ପ୍ରସାର 
ପାଇଁ ବଡ଼ ମାଧ୍ଯମ ଥିଲା । ସାମାଜିକ - ବିଷୟବସ୍ତୁ ମଧ୍ଯରେ ନାତି ଶିକ୍ଷା ମଧ୍ୟ ହେଉଥୁଲା। 
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ଓଡ଼ିଶାର ମେଳା ପରମ୍ପରା 


ଅନେକ ଯାନିଯାତ୍ରା ମେଳାମଉଛବର ଭୂଇଁ ଓଡ଼ିଶା । ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୃତିର 
ପ୍ରଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ ଓ ରୂପାନ୍ତରିତ ଅନେକ ପୂଜା ପଦ୍ଧତି ବାରବ୍ରତ ତେର ଓଷା 
ଯେପରି ସମଗ୍ର ଭୂମିଟିକୁ ଆବୋରି ରଖୁଛି, ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଧର୍ମବିଶ୍ବଵାସର ପ୍ରବେଶ 
ପରି ଗୋଟିଏ ଗଠ-ବନ୍ଧନ ହୋଇଛି । ତଥାପି ଯେପରି ଏ ମାଟି ଆଉ ଏହାର ମଣିଷ 
ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ସଂଗ୍ରାମ ଚଳେଇ ରଖୁଛି ନିଜର ମୌଳିକତା ଅକ୍ଷୂର୍ଣ୍ଣ ରଖୁବାକୁ । 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ଧର୍ମଧାରାରୁ ଅନେକ ଯାନିଯାତ୍ରା, ପର୍ବପର୍ବାଣୀ ମେଳା ମଉଛବ 
ଜନ୍ନନେଇଛି ଏବଂ ସେ ସବୁ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରବୃଦ୍ଧ ହୋଇଛି । ସ୍ଥାନକାଳପାତ୍ର ଅନୁସାରେ 
ଏହାର ଗ୍ରହଣୀୟତାକୁ ନିର୍ଣ୍ଣୟ ନକଲେ ଫିକା ପଡ଼ୁଥିବା ବ୍ୟବସ୍ଥାଟି ଅନେକ ପ୍ରଶ୍ନବାଚୀ 
ସୃଷ୍ଟି କରେ । ଏ ସମସ୍ତ ମଧ୍ଯରେ ଧର୍ମଧାରଣା ବା ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକତାର ଛାପ ଯେତିକି ସାମାଜିକ, 
ରାଜନୈତିକ ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ ଚାପ ମଧ୍ଯ ସେତିକି । ବ୍ୟକ୍ତି ବା ସାମାଜିକ ବିଶ୍ଵାସ, ରୁଚି 
ତଥା ନୀତିର ଛାପ ମଧ୍ଯ ସେଥୁରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ସବୂଗୁଡ଼ିକର ଠିକ୍‌ ଆଲୋଚନା 
ନ କରି ବାହ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖମଲେ ଗବେଷକମାନେ ନିଶ୍ଚୟ ଠକି ଯିବେ ! 

ଶିକ୍ଷା, ସଭ୍ଯତା ଓ ବିଜ୍ଞାନର କ୍ଷୀପ୍ର ଅଗ୍ରଗତି ହେତୁ ପ୍ରଚଳିତ ଅନେକ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରା ଘୃଣା ବା ତାସଲ୍ଯର ବିଷୟ ହୋଇ ଉଠିଛି । ଅଦରକାରୀ ବହୁ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ୟରେ ମେଲଣ ବା ମେଳା ଅନ୍ୟତମ ବୋଲି କେହି କେହି ଭାବନ୍ତି । ଆମ 
ସମାଜରେ “ମେଳା” ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ପ୍ରଚଳିତ । କ୍ଲିଷ୍ଟ ଧର୍ମଧାରା, ବ୍ରାହମଣ୍ୟଧର୍ମର 
ପ୍ରଭାବ ଏବଂ ସଂସ୍କୃତ କାବ୍ଯ ମହାକାବ୍ୟ ବୁଝିବା ବୁଝାଇବା ପ୍ରଭୃତି ଯେତେବେଳେ 
“ବହୁଜନ ହିତାୟ” ହେଲାନାହିଁ, ଅନେକ ଏ ଚାରିଗଣ୍ଡିରୁ ବାହାରି ଆସି ଧର୍ମଧାରାକୁ 
ଲୋକାଭିମୁଖୀ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନୂତନ ଉପାୟମାନ ସୃଷ୍ଟି କଲେ । ସେଥିରେ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଚରିତ୍ର ଗଠନ, ସମାଜର ବୌଦ୍ଧିକ ବିକାଶ ଓ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଚେତନାର 
ଅଂଗୀକାରବଦ୍ଧତା ଭରି ଦେଲେ । ଯାନିଯାତ୍ରା ମେଳାମଉଛବ, ଓଷାବ୍ରତଆଦି ମନ 
ଓ ଶରୀରର ଶୁଦ୍ଧତା ଆଣିବାରେ ଯେତିକି ସାହାଯ୍ୟ କରିଥାଏ, ସମାଜର ଶୁଦ୍ଧତା ଓ 
ଅଗ୍ରଗତିରେ ମଧ୍ଯ ସେତିକି ସହାୟତା ଦେଇଥାଏ । ଏଥୁରୁ ବାହାରି ଆସି ବିପଜନକ, 
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ଓଡ଼ିଶାର ମେଳା ପରମ୍ପରା ୭୭ 


ଭୟାନକ ସ୍ପିତିର ସମ୍ମୁଖନ ହେବା ଅପେକ୍ଷା ଏଥରେ ଥିବା ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସକୁ ଛଡ଼ାଇ 
ନେଲେ ସେ ସବୁ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ବାର୍ଭା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ଅଧବକ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ 
ଓ ଗ୍ରହଣୀୟ ହେବ । 

ମେଳା ପରମ୍ପରା ଗୋଟିଏ ବିଶିଷ୍ଠ ବ୍ଯବସ୍ଥା । ଏହି ପରମ୍ଭରା ଅତିବେଶୀ 
ପ୍ରାଚୀନ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥ୍‌ବାର ଅନୁମାନ 
କରାଯାଏ । ବି ଷୁଭକ୍ତଗଣ ପ୍ରତିମାର ମିଳନ ଘଟାଇ ପୂଜା କରିବା ବ୍ଯବସ୍ପା 
ସୃଷ୍ଟିକରିଥାନ୍ତି । ‘ ହରି ଓ ହର” ପୂଜାରେ ପୂଥକ ବିଶ୍ଵାସୀମାନେ ଶିବ ଏବଂ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କୁ 
ଏକାଠି ବସାଇବାର ଆୟୋଜନ କଲେ ।. ଏହାକୁ ମେଲଣ ବା ମେଳଣ ଆଖ୍ୟା 
ଦିଆଯାଇଛି । ମେଳା ଓ ମେଲଣ ଏକାର୍ଥ ବାଚକ ହେଲେ ହେଁ ବ୍ୟବହାରରେ 
ଭିନ୍ନତା ରହିଛି । ଶନିମେଳା ଓ ଦୋଳମେଳଣ ଏକା କଥା ନୂହେଁ । ଶନିମେଳନ ଓ 
ଦୋଳମେଳା ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଏଣୁ ଆକାର ଅନୁକ୍ରମେ ବହୁ 
ଦେବଙ୍କର ସମାବେଶ ହେଉଛି ମେଲଣ । ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମେଳା = ମିଳ ଧାତୁ = ମିଳନ 
ଭଗବାନ ଓ ଭକ୍ତର ମିଳନ ସାନ୍ଧିଧ ଲାଭ । ( ୧) “ଦିପୋଟି ମେଲଣ” କଟକର 
ନିଆଳି ନିର୍ବାଚନ ମଣ୍ଡଳିର କସର୍ଦା ଗାଁରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ଛିଣ୍ଡା ଓ ଦଧଖାଇ ନଦୀର 
ମିଳନ ସ୍ଥାନରେ ଏକ ବିସ୍ତୃତ ତୋଟାରେ ଏହି ମେଲଣ ହୋଇଥାଏ । ଦୂଇ ଜଣ 
ଦିପୋଟି ଏହି ମେଳଣ ପ୍ରଥମେ ଆୟୋଜନ କରିଥୁ୍‌ବାରୁ ଏହାକୁ ଦିପୋଟି ମେଲଣ 
କୁହାଯାଏ । ୧୮୯୫ ସାଲରେ ଏହାର ସୃଷ୍ଟି । ( ୨) ହରିରାଜପୁର ମେଲଣ 
( ଖୋର୍ବାର ରେଳ ଜଙ୍କସନ୍‌ ଜଟଣୀଠାରୁ ପୂର୍ବରୁ ପିପିଲି ଆଡ଼କୁ ଯାଇଥୁବା ରାସ୍ତାରେ 
ପଡ଼େ ) ସୋମନାଥଦେବଙ୍କ ପୀଠରେ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଯାତ୍ରା ପ୍ରଥମେ ୧ ୬୩୫ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଠାଦରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା । (୩) ଆଉ ଗୋଟିଏ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ମେଳଣ ହେଉଛି 
କଟକ ଜିଲ୍ଲା ମାହାଙ୍ଗାର ଓଳକଣା ମେଲଣ । ଲୋକ ମୁଖର କଥା - “ଦେଖ 
ଓଳକଣା ମେଲଣ, ପ୍ରଭୁ ହରିହର ମିଳନ ।” ଏହି ମେଳଣର ଆରମ୍ଭ କାଳ ବହୁ 
ପ୍ରାଚୀନ । ମହାଭାରତ ଯୁଗର ବୋଲି କୂହାଯାଏ । ଏହି ମେଲଣ ଦେବତାମାନଙ୍କର 
ମିଳନକୁ ନେଇ ଗଠିତ । ଯେଉଁଠି ଭକ୍ତ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧାନୁମାନଙ୍କ ମିଳନ ଅଧକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ 
ତାକୁ ମେଳା କହାଯାଏ, ଯଥା ବ୍ଯାସ ସରୋବର ମେଳା (କଟକ ଜିଲ୍ଲା ଯାଜପୁର 
ରୋଡ଼ଠାରେ ବିରଞ୍ଚ ନାରାୟଣ ମେଳା (ଭଦ୍ରକଠାରେ), ତ୍ରିବେଣୀ ମେଳା (ପ୍ରାଚୀ 
ନଦୀକୂଳ ପଇଡ଼ ପାଟଣାଠାରେ), ଯାଜପୁରର ବନବିହାରୀ ମେଳା, ଭଦ୍ରକାଳୀଠାରେ 
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୭୮ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ଘୋଡ଼ା ମେଲଣ, ମାଘ ସପ୍ତମୀ ମେଳା, ଗରିବ ଗୋସାଇଁ ମେଳା ( ଯାଜପୁରର 
ଅନତି ଦୂରରେ ଗରିବ ଗୋସାଇଁ ସମାଧୂ ପୀଠ), ଯୋରନ୍ଦା ମେଳା (ଢେଙ୍କାନାଳ 
ସ୍ଥିତ ମହିମା ଗାଦୀଠାରେ) ଆଦି ପ୍ରସିଦ୍ଧ । କିନ୍ଧୁ ଏହା ଭିନ୍ନ ତ୍ରିନାଥ ମେଳା, ପଞ୍ଚାନନ 
ମେଳା ଓ ଶନିତ୍ଧର ମେଳା ପ୍ରଭୃତି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାବଧାରାରେ ଲୋକାଭିମୁଖୀ ହୋଇ 
ରହି ଆସିଛି । ମେଳାରେ ଠାକୂରଙ୍କ ସହ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ଏକତ୍ର କରିବାର ପରମ୍ପରା ମଧ୍ଯ 
ରହିଛି । ଠାକୁରଙ୍କୁ ସାର୍ବଜନୀନ କରି ଗଣମେଳାରେ ସ୍ଥାପିତ କରିବା ଏ ଜାତିର 
ମେଳଣ ପରି ମେଳା ସଂସ୍କୃତି । ଶିବ ବା ଲିଙ୍ଗ ପୂଜାର କ୍ଷେତ୍ର ଓଡ଼ିଶା ମାଟି । 
ସେହିପରି ଗଡ୍‌ ଅଫ୍‌ ଟ୍ରିନିଟୀ : ବ୍ରହ୍ମା ବିଷ୍ଣୁ ଓ ମହେଶ୍ବର - ସୃଷ୍ଟିକର୍ା-ପାଳନକର୍ରା- 
ସଂହାର କର୍ଭା ଗୋଟିଏ ବୃତ୍ତର ରୂପ | ଏଠାରେ ଘରେଘରେ ଏହି ପୂଜାକୁ ପହଞ୍ଚାଇବାର 
ଉଦ୍ୟମରୁ ତ୍ରିନାଥମେଳାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ଯାହାକି ଏ ମାଟିର ବିଶେଷତ୍ଵ । 
ଏ ସଂପର୍କରେ ବିଶଦ ଆଲୋଚନା କରାଗଲେ ସଂସ୍କୃତିକୁ ସମୃଦ୍ଧି କରିବାରେ ଏହାର 
ଅବଦାନ କଳନା କରି ହେବ। 

ମଣିଷର କାମନାର ଅନ୍ତନାହିଁ । ସକାମ ଭକ୍ତିରେ ଭରପୂର ମଣିଷ ସମାଜ । 
ବିଭିନ୍ନ ଆଶାରେ ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ପୂଜା କରାଯାଇଥାଏ । ଏଣୁ ସହଜରେ “ ମେଳା” କୁ 
ଲୋକପ୍ରିୟ କରାଇବା ସହିତ “ ସକାମ ଭକ୍ତି ”ର ପ୍ରଚାର କରାଯାଇଛି । ଜଣେ କେହି 
ବଳରାମ ଦାସ ନବଗ୍ରହ ବିଷୟବସ୍ତୁ ରଚନା କରିଥୁଲେ । ଏହି ମେଳା କଲେ ଧନ 
ଲାଭ ହୁଏ, ମଣିଷ ରୋଗମୁକ୍ତ ହୁଏ, ଅପୁତ୍ରିକ ପୁତ୍ର ଲାଭକରେ । ଏଇଠି ଗୋଟିଏ 
ବାର୍ରା ସେ ସମାଜକୁ ଦେଲେ । ବର୍ଣ୍ଣିତ କଥା ବସ୍ତୁରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ଜଳ ତୁଠରୁ 
ନଅ ପଇସା ପାଇ ନବଗ୍ରହଙ୍କ ପୂଜା କଲେ । ଯେଉଁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଅନ୍ୟକୁ ବରଦାନ 
ଆଶୀର୍ବାଦ ଦେବାର ବିଧ୍ବ ପ୍ରଚଳନ ଥଲା ସେମାନେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପରି ଏହି ପୂଜା 
ସମଭାବରେ କରିଥଲେ । ଗୋପାଳପୁରର ଜମିଦାର ବା ବିଲାତ ଫେରନ୍ତା ଯବନ- 
ମ୍ବେଳ. ହେଉ ସମସ୍ତେ ଏକଧର୍ମୀ ହୋଇଛନ୍ତି ଏ ମେଳା ପୀଠରେ । ନିଜର ନିଷ୍ଠା- 
ଏକାଗ୍ରତାଂଆଗରେ ସବୁ ଗ୍ରହ ବି ବନ୍ଧା ହୋଇ ରହିବେ । ଗ୍ରହ ବିଚାରକୁ ନେଇ 
ସାଧାରଣରେ ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵାସ ଏବଂ ଗ୍ରହଶାନ୍ତି ପାଇଁ ଯେଉଁ ସବୁ ଜଟିଳ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଥଲା 
ତାକୁ ଲୋପ କରି ଅତି ସରଳଭାବେ ଗୋଟିଏ “ବିଶ୍ଵାସ” ସୃଷ୍ଟି ଏହାର ଉଦେଶ୍ୟ । 
ପୂଜାର୍ଚ୍ଟନାରେ ଅଯଥା ଜଟିଳ ଭାବ ବା ବହୁଳ ଖର୍ଚ୍ଚ ଯେ ଦେବତାଙ୍କ ନିକଟତର 
କରାଯାଏ ନାହିଁ ଏକଥାର ପ୍ରମାଣ ରଖାଗଲା । 
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ଓଡ଼ିଶାର ମେଳା ପରମ୍ପରା ୭୯ 


ସୁନୀତି ଓ ସୁରୁଚି ସମ୍ପନ୍ନ ହେଲେ ଅସାଧ୍ୟ ସାଧନ ହୁଏ । ସେହିପରି ଶନିଶ୍ଚର 
ମେଳା । ଜଣେ କେହି ଭକ୍ତ କବି ପ୍ରେମାନନ୍ଦ ଏହାକୁ ରଚନା କରିଛନ୍ତି । ଶନି ଶୁଦ୍ର 
ଘରେ ଜନ୍ମ ନେଇଛନ୍ତି । ବାର୍ରାଟିଏ ସ୍ତଷ୍ଟ ଅଛି ଦାରିଦ୍ର୍ୟ କ୍ଷଣସ୍କାୟୀ । ଉଦଯୋଗୀ 
ପୁରୁଷ ସେଥିରୁ ମୁକ୍ତହୁଏ । ରୋଗରେ ଭାଙ୍ଗ ପଡିଥିବା ମଣିଷ ଏଥୁରୁ ମୁକ୍ତି ଲାଭକରେ । 
ପରଶ୍ରୀକାତର, ଅସୂୟାଭାବ ରଖୁଥିବା ଏବଂ ଅହଙ୍କାରୀ ମଣିଷର ଅଭାବ ନାହିଁ ଆମ 
ସମାଜରେ । ଏ ମେଳାର ବିଷୟବସ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କୁ ପାନେ ଦେବାର ବାର୍ରାଟିଏ ବହନ 
କରିଛି । ପୂଜାର୍ଟ୍ଟନାରେ ସରଳତା ଭରି ରହିଛି । ପୂଜା ଘରେ ବା ପ୍ରାନ୍ତରେ ହେବ । 
ଠାକୁର ମନ୍ଦିରରେ ଆବଦ୍ଧ ନୂହନ୍ତି । 

ଆସ୍ଥାନ ଗୋଟିଏ କରି ଏହି ପ୍ରାନ୍ତରରେ ପୂଜା ହୁଏ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 
ପିନ୍ଧିଥିବା ଖଶ୍ରିଏ ଚିରା ଲୁଗା ଉପରେ ସେହି ଦରିଦ୍ରର ବି ଲୋଭ ଥୁବ । ତାକୁ 
କହାଗଲା “ କାନି ଚିରି ବଳିତା ତୁ କର ହେ ବେଗରେ,” ଯାହାକିଛି ଅଛି ତାକୁ 
ତ୍ୟାଗ କର ତେବେ ଯାଇ ନିଷ୍ଠା ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହେବ । ଏଥୁରେ ଶବର, ଶୁଦ୍ରୟ ବୈଶ୍ୟ, 
କ୍ଷତ୍ରିୟ ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ପୂଜା ସହିତ ସଂପୃକ୍ତି ଅଛି । 

ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ପୂରାପୂରି ବର୍ଜନ କରାଯାଇ ନାହିଁ । ସମାଜର ସେମାନେ ମଧ୍ୟ 
ଗୋଟିଏ ଅଂଶ । ଏଣୁ “ଶେଷ ମେଳା” ବ୍ରାହ୍ମଣକୁ କରିବାକୁ କହିବା ଏହାର 
ବିଶେଷତ୍ଵ । କିନ୍ଧୁ ପଦ୍ଧତି ସାଧାରଣ ଓ ସରଳ । ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ବିଧ ଅନୁସାରେ ନୂହେଁ । 
ଶବର ଘରେ ଏ ପୂଜାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ୟ କରାଯାଇଛି । ଆଉ ଏକ ମାନସିକ ମେଳା 
ଘରେ ଘରେ ହୁଏ । ପ୍ରଭୁ ଆଖଣ୍ଡଳମଣିଙ୍କ ମେଳା । ଏଠି ବି ସେହି ପ୍ରାପ୍ତିର ଆଶା । 
ଦୁଃଖ-କଷ୍ଟ ମୋଚନପାଇଁ ମାନସିକ କରିଥାନ୍ତି ମେଳାଗ୍ରାହୀ । ଏଠି ଅନ୍ୟ ଏକ ବାର 
ମନ କାମନା ପୂରଣ କେବଳ ଉଦ୍‌ଯୋଗୀ ମଣିଷର ହୁଏ । କଷ୍ଟକରି ସେ ଆଗକୁ 
ପାଦ କାଢ଼ିଲେ ଇସ୍ତିତ ଜିନିଷ ଆଡ଼କୁ ମାଡ଼ି ଆସିଛି । ଠାକୁର ଆସିଛନ୍ତି 

“ କେତେକ ପଥ ଚଳିଗଲା, ତେଣିକି ଯାଇ ନ ପାରିଲା 
ଠାକୁର ମଣି ଧାଇଁ ଆସିଲେ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ପାଖରେ ମିଳିଲେ, 
ଉଠ ହେ ବିପ୍ର ଡାକ ଦେଲେ ।” 

ଏଠି ପୁଣି ସେହି ସରଳ ପୂଜା ପଦ୍ଧଚି । “ ମନ୍ଦିର-ଦେବତା” ଭିନ୍ନ ପୂଜା 
ବ୍ୟବସ୍ଥା । ଏହି ବିଷୟବସ୍ତୁରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ନିତ୍ଯାନନ୍ଦ ବୈଶ୍ଯରାଧୁ ସାହୁ, ଜମିଦାର 
(କ୍ଷତ୍ରୀୟ) ଜଗନ୍ନାଥ ଚୌଧୁରୀମାନେ ଅଛନ୍ତି । ଏହି ମେଳା ପଦ୍ଧତିରେ ବ୍ୟତିକ୍ରମ 
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Fo ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ଦେଖା ଦେଇଛି । ଚତୁର ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଏହାକୁ ପୂରାପୂରି ଅକ୍ତିଆରକୁ ଆଣିବାକୁ 
ଚେଷ୍ଟାକରିଛନ୍ତି । ତ୍ରିନାଥ ହେଲେ ମେଳାକୁ ଅଗ୍ରାଧ୍ବକାର ଦେଇଛନ୍ତି ବା ପ୍ରାଧାନ୍ଯ 
ବିସ୍ତାର କରିଛନ୍ତି । 
“ ତ୍ରିନାଥ ବୋଲି ମେଳା ନାମ, କରନ୍ତି ସମସ୍ତ ଯେ ଜନ | 
ତୁ ଏବେ ହୋଇଣ ବାତୁଳା, କରୁଛୁ ପଞ୍ଚାନନ ମେଳା ॥” 
ଏଥୁରୁ ପ୍ରମାଣ ମିନୁଛି ଯେ, ତ୍ରିନାଥ ମେଳାର ବ୍ଯବସ୍ଥା ପଞ୍ଚାନନ ମେଳା” ପୂର୍ବରୁ 
ଅଛି । ପଞ୍ଚାନନ ମେଳାରେ ଲେଖକ ସମସ୍ତ ପୂଜା ମନ୍ଦିର ବାହାରେ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ହାତରେ ଟେକି ଦେଲେ । 
“ ଡକାଇ ସୁବେଦୀ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ମେଳା ଯେ କଲେକ ଭିଆଣ ।” 
ଏହି ପଞ୍ଚାନନ ମେଳାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଖା ଯାଉଛି । ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯେପରି ବ୍ରାହ୍ମଣ-ଅବ୍ରାହମଣ ପରସ୍ପରକୁ ଗୋଡ଼େ ଗୋଡ଼େ ଜଗିଛନ୍ତି । 
ଆଖଣ୍ଡଳମଣି ମେଳା ତ୍ରିନାଥ ମେଳାର ପରବର୍ରୀ ଅନୁଷ୍ଠାନ । ଏଥୁରେ 
ସେଥୁପାଇଁ ବୈଦିକ ବ୍ରାହ୍ମଣ” ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନାକୁ ଯୋଡି ଦିଆଯାଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ମେଳା 
ବିଚାରର ଅବ୍ରାହ୍ମଣ ପ୍ରଭାବ ପୂର୍ଣ୍ତମାତ୍ରାରେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଆରଡ଼ି ପୀଠ ଶ୍ରୀ ଆଖଣ୍ଡଳ 
ମଣି ମାହାତ୍ତ୍ୟ ପ୍ରଚାର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହି ମେଳାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ହୋଇଥଲା । ତ୍ରିନାଥମେଳାର 
ରଚନା ସମୟ ନିଶ୍ଚୟ ପଞ୍ଚସଖା ଯୁଗୀୟ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମର ପ୍ରଚାର ପ୍ରସାର ସମୟର । 
ବୈଷ୍ଣବ ପ୍ରାବଲ୍ଯୟ ସମାଜରେ ଜଣେ ବୈଷ୍ଣଠବକୁୂ ଆଣି ତ୍ରିନାଥ ମେଳାରେ ଉପସ୍ଥିତ 
କରାଇଛନ୍ତି । ବିଷୟବସ୍ତୁ ସଂଯୋଜନା କରିଥୁବା ଭକ୍ତକବି ବଳରାମ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ 
ରଚୟିତା ବଳରାମ ଦାସ ହୋଇଥାଇ ପାରନ୍ତି । ନହେଲେ ସେ ଲେଖୁ ନଥାନ୍ତେ 
“ନିନ୍ଦନ୍ତେ ବୈଷ୍ଣବ ଗୁରୁବଂଶ ନାଶ ସମୂଳରୁ' । ବଳରାମଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ମେଳା 
ପୁସ୍ତକରେ ଏକ ସୂଚନା ରହିଛି । 
ଭାଷେ ଦୀନ ବଳରାମ, ଭଜ ତ୍ରିନାଥ ଚରଣ ।” ଅନ୍ୟ କେତେକ ତଥ୍ୟରୁ 
ମିଳେ ଯେ ଏହାର ସ୍ଷ୍ଟା ଦ୍ଵାରିକା ଦାସ ଥୁଲେ । ହୁଏତ ଏ ଦୁହେଁ ଏକ ହୋଇ ପାରନ୍ତି 
ବା ଦୁଇଜଣ ଭିନ୍ନବ୍ୟକ୍ତ ଏହି ମେଳାର ରଚନା କରିଥାଇପାରନ୍ତି । 
ତ୍ରିନାଥ ମେଳାର ତିନି ଦେବତା ବିଚାର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଚମକ୍ରାର । ଯେଉଁ ସମୟରେ 
ଶୈବ ଭକ୍ତମାନେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥବା ପ୍ରସାଦ ବିଷ୍ୁୁଭକ୍ତମାନେ ପାଇବାକୁ ପଛାଉଥାନ୍ତି 
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ଓଡ଼ିଶାର ମେଳା ପରମ୍ପରା ୮ ୧ 


ଏବଂ ସ୍ଵଷ୍ଟା ବ୍ରହ୍ମା ଅପୂଜା ରହିଛନ୍ତି, ସେହି ସମୟରେ ସ୍ରଷ୍ଟା, ପାଳନ କର୍ରା ଓ 
ସଂହାର କର୍ରାଙ୍କୁ ଏକତ୍ର କରି ପୂଜା କରିବାର ବ୍ଯବସ୍ଥା ସୃଷ୍ଠି କରାଗଲା । ଥେସିସ୍‌- 
ଆଣ୍ଟି ଥେସିସ୍‌-ସିନ୍ନେସିସ୍‌ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଏହି ତିନି ଠାକୂରଙ୍କ 
ନିକଟରେ ନିହିତ । ଏମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଜଣଙ୍କର ଅନୁପସ୍ଥିତି ବିବର୍ରନର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ 
କରିଥାଏ । ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିଚାରବନ୍ତ ଭାବେ ମେଳାକାର ଏହି ତିନିଙ୍କୁ ଆଣି ଏକତ୍ର 
ପୂଜାର୍ଚନା କଲେ | ତାହା ପୁଣି ମନ୍ଦିରରୁ ବାହାର କରିଆଣି ଦାଣ୍ଡରେ ପୂଜିଲେ ବରଗଛ 
ମୂଳେ । ଚମକ୍ରାର ପରିକଳଛନା । ମିଳିମିଶି ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁମାନେ “ମେଳି” ହେଲେ, ମେଳା 
କଲେ। ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟଧର୍ମର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନାହିଁ, ବରଂ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଆସି ଏଠି ମେଳକଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଏକହୋଇ ପୂଜାକଲା । ତିନି ଠାକୁରଙ୍କୁ ମନ୍ଦିରରୁ ଘରକୁ ନେବାର ଉଦ୍ଯମ ହେଲା । 
“ ରାତ୍ରର ପ୍ରଥମ ପ୍ରହରେ, ଆପଣା ମନ୍ଦିର ଭିତରେ 
ଡକାଇ ସର୍ବ ପ୍ରିୟଜନେ, ପୂଜିବ ତ୍ରିନାଥ ଚରଣେ ।” 
କେବଳ ସମାଜ ଭିତରେ ପୂଜା ପଦ୍ଧତିରେ ସରଳତା ଓ ସଂସ୍କାର କରାଯାଇ 
ନାହିଁ, ବ୍ୟକ୍ତି ଚେତନାକୁ ଉର୍୍ଚ ମୁଖୀ ତଥା ବ୍ୟାପକ କରିବାର ଉଦ୍ୟମ ଏଠି ସ୍ପଷ୍ଟ । 
ମଣିଷ ଭିତରର ଆତ୍କା, ଚେତନା ଏବଂ ବିଭୁଦରତ କ୍ଷମତା ସମ୍ପର୍କରେ ସୂଚେଇ 
ଦିଆଯାଇଛି । ବିଶ୍ଵାସ, ନିଷ୍ଠା, ନିରନ୍ତର ଉଦ୍ଯମ ସୁରୁଚି-ସୁନୀତି ସମ୍ପନ୍ନ ହେଲେ 
“ କିବା ଅସାଧ୍ୟ ମହୀତଳେ” । ମଣିଷ ପାଖରେ ଏକ ସମୟରେ ତିନି ଠାକୁର 
ପହଞ୍ଚାଇ ଦେବାର ଚମକ୍ାର ସଂକଳ୍ପଟିଏ ଥୁଆହୋଇଛି ଏଠି । 
“ ଯେ ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଟ ମହେଶ୍ବର, ତାଙ୍କ ଚରଣେ ସମର୍ପଣ 
ଚିନିଙ୍କୁ ତିନି ଠାବ କରି, ଅଗ୍ରେ ପୂଜିବ ନରହରି ।” 
ଚମକ୍ରାର ଆଧ୍ୟାତ୍ସିକ ଚେତନାର ପ୍ରକାଶ । ‘ ନରହରି” ଆଉ କେହି ନୂହନ୍ତି 
ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କର “ ନରର୍ସଂହ” ହୋଇଥାଇ ପାରନ୍ତି । 
'ନମଇଁ ନୃସିଂହ ଚରଣ, ଅନାଦି ପରମ କାରଣ ।' 
ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ଭଣିତ ' ଭାଗବତ 'ର ଆଦ୍ୟ ବନ୍ଦନା । ନୃସିଂହ ଅବତାରର 
ଏକ ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଉଛି ଯେ ସ୍ରଷ୍ଟା ସେ ପାଳନ କର୍ରା, ସେ ସଂହାର କର୍ରା। । ସେ 
ଅନାଦି, ସର୍ବ ବିଦ୍ୟମାନ, ଖମ୍ବ, ସ୍ତମ୍ଭ ବୃକ୍ଷାଦି ଅଣୁ ପରମାଣୁରେ ସେ ବିଦ୍ୟମାନ । 
ସେ ପ୍ରହଲ୍ଲାଦକୁ ବ୍ରହ୍ମମତେ ସ୍ଷ୍ଟିକଲେ, ବିଷ୍ୁମତେ ପାଳନ କଲେ, ଖମ୍ବରୁ ବାହାରି 
ହିରଣାକ୍ଷର ହୃଦୟ ବିଦାରଣ କଲେ । ସେହି ନରହରି ହିଁ ତ୍ରିନାଥଙ୍କର ଏକ ରୂପ । ଏହି 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଆଲୋଚନା ତ୍ରିନାଥ ମେଳାରେ କରାଗଲା । 
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୮୨ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ସମାଜ, ରାଷ୍ଟ୍ରନାୟକ, ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଏହି ମେଳା ସୂଚାଇ ଦେଲା ଯେ ଦୃଢ ଇଛା 
ଶକ୍ତି, ନିରନ୍ତର ଉଦ୍ୟମ ଓ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପାଖରେ ସମର୍ପଣ ଭାବ ରହିଲେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ 
ତିନିଠାକୁର ମଧ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ରହେବେ । ଛୋଟା ମଧ୍ୟ ଠାକୁରଙ୍କୁ ପାଇବ, ଅନ୍ଧ ମଧ୍ୟ ଦର୍ଶନ 
ପାଇବ । ସେମାନଙ୍କର ଆଶୀର୍ବାଦ ସମ୍ଭବ ହେବ । ମେଳା ବିଚାରରେ ଗୋଟିଏ 
ଛୋଟା ଠାକୁରଙ୍କୁ ଡାକୃଛି, ମେଳାକୁ ଯାଉଛି, ପ୍ରାପ୍ତିର ଇଚ୍ଛା ଅଛି । 
“ତ୍ରିନାଥ ତ୍ରିନାଥ ତ୍ରିନୀଥ ଛୋଟା ଭାବଇ ହୁଦଗତ ।” 
ତା'ର ଚାଲିବାର ଶକ୍ତି ନାହିଁ, ତଥାପି ଅଛି ସଂକଳନ । “ପଙ୍ଗୁ ଲଂଘୟତେ 
ଗିରିଂ' ଭାବରେ ପଡି ଉଠି ଘୋଷାରି ହୋଇ ଧାଉଁଛି । ଅନେକ କଷ୍ଟ ପାଉଛି | ଅଥଚ 
ନିରନ୍ତର ଉଦ୍ୟମ ଅବ୍ୟାହତ ରଖୁଛି । 
ଅନ୍ଧଟିଏ ଆସିଛି । ସେହି ସମର୍ପଣ ଭାବରେ ନିଷ୍ଠା, କଷ୍ଠ ସହି ଅଣ୍ଡାଳିଅଣ୍ଡାଳି 
ତ୍ରିନାଥ ପ୍ରାପ୍ତି ଆଶାରେ ଚାଲିଛି । 
“ ତହୁଁ ସେ ଅଣ୍ଡାଳିଅଣ୍ଡାଳିୟ ଖଣ୍ଡେ ଦୂରକୁ ଗଲା ଚଳି ।” 
ଏହି ପରି ଉଦ୍ୟମରତ ଥିବାବେଳେ ଚଳଚତ୍‌ ଶକ୍ତହୀନ ଛୋଟା ତାଙ୍କୁ ଦେଖୁଛି । 
ସେ ଦେଖୁଛି ଅନ୍ଧଟିଏ ତ୍ରିନାଥ ଠାକୁରଙ୍କୁ ଡାକୁଛି- 
“ ଅନ୍ଧ ଯେ ବସିଛି ବାଟରେ, ତ୍ରିନାଥ ଜପଇ ମନରେ ।” 
ଏଇଠି ମେଳା କେବଳ ବ୍ୟକ୍ତ ନୁହେଁ, ସମାଜ ନୁହେଁ, ରାଷ୍ଟ୍ରନାୟକପାଇଁ 
ଗୋଟିଏ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଫଳପ୍ରଦ ବାର୍ଭାଟିଏ ରଖୁଛନ୍ତି । ରାଷ୍ଟ୍ର ଚଳତ୍‌ ଶକ୍ତ ହୀନ 
(ଛୋଟା=(Motion Less) ହେଲେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚ ପାରିବନାହିଁ । ରାଷ୍ଟ୍ର ଅନ୍ଧ 
(Vision Less) ହେଲେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚପାରିବ ନାହିଁ । ଲକ୍ଷ୍ଯ ସ୍ଥଳରେ 
ପହଞ୍ଚବାପାଇଁ ସମଭାବାପନ୍ୃ (ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏକ = Planning or Strategy) ହୋଇ 
ଗୋଟିଏ କୌଶଳ ନେଲେ ଲ୍ଷପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ । ଦୃଢ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ହି କେବଳ ଏହା କରି 
ପାରିଥାଏ । 
“ ଗୋଡ ଯେ ଅଛଇ ତୋହର ମୁଁ ପାପୀ ଚାଲିବି କାହିଁର 
ମୋତେ ତୁ ବସାଅ କାନ୍ଧରେ ଅଣ୍ଡାଳି ଚାଲ ଧୀରେ ଧୀରେ 
ମୁଁ ଯେ କଢାଇ ନେବି ପଥ ନିଶ୍ଚୟ ଚାଲ ହୋ ସଙ୍ଗାତ । ” 
ଦୁଇଟିର ମିଶ୍ରଣ ଯଥା ବଢ଼ିବାର ପ୍ରୟାସ ନେଇ ଚଳତଶକ୍ତି (Momentum) 
ଓ ଦୃଷ୍ଟି (Vion) ମିଶ୍ରଣ ହେଲେ ଗୋଟିଏ ରୁଗ୍ଣ ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟ ସମସ୍ତ କ୍ଷମତା ହାସଲ 
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ଓଡ଼ିଶାର ମେଳା ପରମ୍ପରା ୮୩ 


କରିପାରିବ । ଏତେ ବଡ ବାରାଟିଏ ଏହି ମେଳା ରାଷ୍ଟ୍ରନାୟକମାନଙ୍କପାଇଁ 
ଥୋଇଦେଲା | ବ୍ୟକ୍ତି ପାଖରେ ବନ୍ଧୁତ୍ଵର ଭାବ ପ୍ରକଟିତ କଲା | ସମାଳରେ ପ୍ରାପ୍ରିପାଇଁ 
କୌଶଳଟିଏ କଲା, ତ୍ଯାଗ ମାଧ୍ୟମରେ ସହଯୋଗର ବ୍ୟବସ୍ଥା କଲା । 

“ ଛୋଟାକୁ ବସାଇ କାନ୍ଧରେ, ଅନ୍ଧ ଚାଲଇ ଧୀରେଧୀରେ ”ର ବାର୍ାଦେଇ 
ପ୍ରତିପାଦିତ କଲା ଯେ ଦୃଷ୍ଟିଶକ୍ତି (Vision) ଓ ଚଳତ୍‌ ଶକ୍ତି (Motion) ର ନିରନ୍ତର 
ମିଶ୍ରଣ ହିଁ ଅସାଧ୍ୟ ସାଧନର ପଥ ପରିଷ୍କାର କରିଥାଏ । 

ବ୍ୟକ୍ତି, ସମାଜ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ପାଖରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର ଦ୍ଵାହିଦେଇ ଏକ ବୈପ୍ଲବିକ 
ବିଚାର ମେଳା ମାଧ୍ୟମରେ ପ୍ରଚାରିତ ହୋଇଛି । ଏଠାରେ ଏକ ବିସ୍ତୃତ ବିଚାର ଅଛି । 
ବିଶ୍ଵାସ ଭଙ୍ଗ, ଠକେଇ, ଧନର ଅହଙ୍କାର, ଅନ୍ୟ ଧର୍ମ ବା ବିଗ୍ରର ପ୍ରତି ଅସହିଵ୍ତୁ ଭାବ 
ଅତ୍ୟଧ୍ବକ ଲୋଭ ବିରୁଦ୍ଧରେ “ ମେଳା” ବିଚାର ଅତି ଦୂଢ । ତାହା ସରଳଭାବେ 
ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଛି । ମହାଜନ ରଖୁଥିବା ଦୃଷ୍ଟ ଗାଇ ଉପରେ ରାଗିଯାଇ କହିଛି- 

“ ପଚାଶ ଟଙ୍କା ହେବ ଏହି, ଏଥରେ ଦରକାର ନାହିଁ । 

ଏଣିକି ଗ୍ରାହକ ପାଆନ୍ତି, ପାଞ୍ଚ ଟଙ୍କାରେ ବିକିଦ୍ୟନ୍ତି ॥” 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶୁଣିବା ମାତ୍ରେ ପ୍ରସ୍ତାବ ଦେଇଛି ଗାଇଟି ନେବାକୁ ପାଞ୍ଚ ଟଙ୍କାରେ । 

ମହାଜନ ପ୍ରସ୍ତାବ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରନ୍ତେ ବ୍ରାହ୍ମଣ କହିଛି - 

“ ତୋ ବାକ୍ୟ ତୁହି ରକ୍ଷାକରର ଅସତ୍ଯ ନୂହଁ ସୌଦାଗର ।” 
ଅଗତ୍ୟା ବଚନ ରକ୍ଷାକରି ସୌଦାଗର ପାଞ୍ଚଟଙ୍କାରେ ଗାଇ ବିକି ଦେଇଛି । 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ହାଟରେ ତେଲ ନେବା ପାଇଁ ତେଲି ପାଖରେ ପହଞ୍ଚଛି । ତେଲ 

ନେବାର ଜାଗା ନାହିଁ । ନିଜର ଗାମୁଛାଟିକୁ ସରଳମତି ବ୍ରାହ୍ମଣ ପାତି ଦେଇଛି । 
ତେଲି ସାହୁ ଭାବୁଛି ଏଇଟା ବୋକା ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଠକି ଦେଇ ହେବ । ପଇସାକର 
ତେଲ ବାଉଁଶ ନଳୀର ପଛପଟେ ମାପି ତୋଳି ଦେଇଛି । ଠକେଇର ପରାଭବ 
ପାଇଛି ସେ । ତା'ର ଭାଣ୍ଡ ଖାଲି ହୋଇ ଯାଇଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗରାଖମାନେ ତା'ଠାରୁ 
ଦୂରେଇ ଯାଇଛନ୍ତି । 

“ ତେଲି ଯେ ତେଲ ମାପ କଲା, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଗାମୁଛା ପାତିଲା 

ତେଲି ଯେ ମନେ ବିଚାରଇ, ବାତୁଳ ବିପ୍ର ଏ ଅଟଇ । 

ଏହାକୁ ଭୁଲାଇଣ ଦେବି, ପଇସା ଗୋଟି ମୁହିଁ ନେବି । 

ନଳକୁ ତଳମୁଖ କରି, ତେଲ ମାପଇ ଯତ୍ନ କରି । ” 
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୮୪ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ଫଳରେ ତାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାଣ୍ଡ ଖାଲି( ଶୁନ୍ୟ) ହୋଇଗଲା । ଠିକ୍‌ ସବୁଦିନ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ଠକିପାରେ ନାହିଁ ବା ଠକିଲେ ଦିନେ ନା ଦିନେ ଧରା ପଡ଼ିଥାଏ । କ୍ଷମତା ଅନ୍ଧ ରାଜା 
ଅହଙ୍କାରରେ ମତ୍ତହୋଇ ଜନଗଣର ବିଚାର ଉପରେ ଆଘାତ ଦେଲେ ଭୟାବହ 
ପରିଣତି ଭୋଗିବାକୁ ହୁଏ, ଏ ବାର୍ଭାଟି ଦେଇଛି ତ୍ରିନାଥ ମେଳା । ରାଜା ଆଦେଶ 
ଦେଇଛନ୍ତି - 

“ ଯେ ପୂଜା ଯୋଜନ କରିବ - ପଚାଶ ଟଙ୍କା ସେହୁ ଦେବ 
ଛଅ ମାସ କଏଦୀ ସେ ଖଟିବ- ନୋହିଁଲେ ଗୁଳି ସେ ପାଇବ ।” 

ରାଜାର ଲୋକଙ୍କ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ବିରବରରେ ଅଯଥା ହସ୍ତକ୍ଷେପର ଫଳ ହୋଇଛି 
ଯେ ସେ ରାଜା ଅନେକ କଷ୍ଟ ପାଇଛି । ପ୍ରତାରକ ମହାଜନର( ସାଧବ) ପ୍ରାପ୍ତି ଆଶାରେ 
ସଂକଳ୍ପ କରିଛି । ମେଳା ଦେବ ବୋଲି ମାନସିକ କରିଛି । ସବୁକିଛି ପାଇବା ପରେ 
ସଂପରି ମୋହରେ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଛି । ପ୍ରତିଶ୍ରତି-ସଂକଳ ଭୁଲି ଯାଇଛି । ସେଥୁପାଇଁ 
ଦଣ୍ଡଭୋଗ କରିଛି । ପ୍ରତିଶ୍ରତି ଭଙ୍ଗର ପରିମାଣ ସଂପର୍କରେ ସତର୍କ କରି ଦେଇଛି 
ତ୍ରିନାଥମେଳା । 

ଲୋଭର ବଶବର୍ଭୀ ହେଲେ ମଣିଷ ଲକ୍ଷ୍ୟଭ୍ରଷ୍ଠ ହୁଏ । ଏହି ବାରଉାଟି ଦେଇଛନ୍ତି 
ବଳରାମ ଦାସ । ବ୍ରାହ୍ମଣର ତିନି ପଇସା ଦରକାର ! ବେଣା ମୂଳରୁ ସେ ପାଇଛି । 
ଅଥଚ ଲୋଭ ସମ୍ବରଣ କରି ପାରିନାହିଁ । ପୁଶି ପଇସା ପାଇବା ଆଶାରେ ଅଧ୍ବକ 
ବେଣା ଉପାଡିଛି । 

ମେଳା ବିଚାରରେ ଅଛି - 

“ ତିନି ପଇସା ତହୁଁ ପାଇ, 
ଆହୂରି ବେଣା ଉପାଡଇ ।” 

ମେଳା ମାଧ୍ୟମରେ ଚେତେଇ ଦିଆଯାଇଛି, ଲକ୍ଷ୍ୟସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚବାପାଇଁ 
ଉପାସନା, ପୂଜାଅର୍ଚ୍ଚନା ଦରକାର । ଆବଶ୍ୟକ ଅର୍ଥ ଦରକାର କିନ୍ତୁ ତାର ସୀମା ଅଛି । 
ସେଥୁରେ ମଜିଗଲେ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନାରେ ବ୍ଯାଘାତ ଘଟିବ । ଲକ୍ଷ୍ୟସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚବାରେ 
ବିଳମ୍ବ ଘଟିବ । 

ଏହି ମେଳାର ଅନ୍ଯ ଏକ ବିଶେଷତ୍ବ ଅଛି । ସାଧୁ ଜ୍ଞାନର ଭଣ୍ଡାର ହୋଇ 
ପାରନ୍ତି ହେଲେ ଅନ୍ୟର ବିଚାରକୁ ଘୃଣା କରିବା ଏକ ଅପରାଧ । ସମ୍ମାନ ଦେବା 
ବା ନିଜର କରିବାରେ ବାଧ୍ଯ ବାଧ୍ଯକତା ନାହିଁ, ମାତ୍ର ଏଥୁପ୍ରତି ବିଦ୍ବେଷଭାବ 
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ଓଡ଼ିଶାର ମେଳା ପରମ୍ପରା ୮୫ 


ପୋଷଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୂହେଁ । ସେପରି ହେଲେ ପରାଭବ ମଧ୍ଯ ଭୋଗିବାକୁ 
ହୁଏ | 
“ ସାଧୁ ଯେ ମନେ ବିଚାରଇ, ଅପ୍ରାଧ ମୁହିଁ ଯେ କରଇ 
ତ୍ରିନାଥ ମେଳା ମୁଁ ଭାର୍ଗିଲି, ତହିଁର ଫଳ ମୁଁ ପାଇଲି ।” 
ସମାଜ, ବ୍ୟକ୍ତି, ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ମେଳାର ଉଦ୍ୟମ ସୁଦୂର 
ପ୍ରସାରୀ । ସବୁଠାରୁ ବଡ କଥା ହେଉଛି ଏହି ପୂଜାପଦ୍ଧତି । ସବୁ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ 
“ ବିଚାର-ପ୍ରତୀକ ” (ଚିଲମ୍‌ ଓ ଗଞ୍ଜେଇ) । 
“ ପଇସାକର ଯେ ଗଞ୍ଜେଇ 
ପାନ ସୁପାରି ପାହିକର ମାଲପା ଏକ ଯେ ପାହିର ।” 
ଶିବଙ୍କୁ ଭୋଳା ବାବା କୁହାଯାଏ ଓ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଗେଇ ଭୋଗ ଅର୍ପଣ 
ବିଧୂ ଅଛି । ଏଠିତ ବିଷ୍ଣୁ ଓ ବ୍ରହ୍ମା ଅଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଏହି ପୂଜାର ବିଧବା 
ନାହିଁ, ଏହା ହେଉଛି ଏକ ସଂକେତ। ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିଷ୍ଠା ଦରକାର । ଅନ୍ୟ 
ଅର୍ଥରେ ସବୁ କାମରେ ପାଗଳାଙ୍କ ପରି ଲାଗି ରହିଲେ ହିଁ ଲକ୍ଷ୍ୟସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚ 
ହେବ । କଷ୍ଟ ଲାଗିବ ନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ଉଚ୍ଚ ଆକାଂକ୍ଷା ବା କ୍ଷୁଦ୍ରରୁ ବ୍ଯାପକତାକୁ 
ଯିବାର ପ୍ରୟାସର ସୂଚକ ଗଞ୍ଜେଇ ଚିଲମ ଏଠି ଭୋଗ ଲାଗିଛି । ସମସ୍ତେ ମେଳାର 
ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇ ଏ ପ୍ରସାଦ ସେବନ କରନ୍ତି । “ ଜାତି, ଗୋତ୍ର ବାଛ ବିଚାର ନାହିଁ । 
ମୁହଁରୁ ମୁହଁକୁ ଯାଏ । ଅଇଁଠା ହୁଏ ନାହିଁ । ସେହିପରି ପାନ “ ହୃଦୟର ପ୍ରତୀକ” 
ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ଏହା ଆକୃତିରେ ମଣିଷର ହୃଦୟ ପରି । ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୃଦୟକୁ 
ଠାକୁର ଚରଣ ତଳେ ପାତିଦେବା ଏବଂ ନିଜ ଭିତରେ ଥବା ସମସ୍ତ କଠୋରତାକୁ 
“ ଗୁଆ” ରୂପରେ ଥୋଇବା ଅନ୍ୟ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ବିଚାର । 
ଦୀପ ଦାନ ତ ହେଉଛି “‘ତମସୋ ମାଂ ଜ୍ୟୋତିର୍ଗମୟଃ”ର ରୂପାନ୍ତରିତ 
କଳ୍ନାଟିଏ । ସେଥୁପାଇଁ ତୈଳ ଦାନ, ଦୀପଦାନର ବ୍ଯବସ୍ଥା । ଏ ସମସ୍ତ ବିଚାର 
ଆଧାତ୍ସିକ ଦୃଷ୍ଟି କୋଣରୁ, ସାମାଜିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ, ରାଜନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବା 
ବ୍ୟକ୍ତି ଚେତନା ଜାଗରଣ ପାଇଁ ହେଉ ସବୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଖୁବ୍‌ ମହର୍ତ୍ପୂର୍ଣ । ଚଟି ବହିଟିରେ 
ସାହିତ୍ୟକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ବିଚାର କଲେ ହୁଏତ ନିରାଶ ହେବାକୁ ହୁଏ, ମାତ୍ର ଏହାର 
ଅନ୍ତନିହିତ ବାର୍ଭା ବା ଦର୍ଶନକୁ ତନ୍ନତନ୍ନ କରି ଅନ୍ଵେଷଣ କଲେ ଏପରି କ୍ଷୁଦ୍ର ପୁଣ୍ଯ 
ଯେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମୁଲ୍ୟବାନ, ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ ହୁଏ । 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୮୬ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ନୀତିଶିକ୍ଷାତ ଯଥା ନିଲୌଭ ରହିବା ବା “ ଆବଶ୍ଯକତା” ଭିତିକ 
ପୁଞ୍ଜଠୁଳର କଥା କୁହାଯାଇଛି । ପ୍ରତିଶ୍ରତି ଭଙ୍ଗ ନ କରିବା, ଶପଥ ବା ସଂକଳନ ଭଙ୍ଗ 
ନ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେଇଥୁବା କଥା ରଖ୍ୁବାର ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଇଛି । ସେ ରାଷ୍ଟ୍ର ହେଉ 
ବା ବ୍ୟକ୍ତି ହେଉ ଶକ୍ତି ସାମର୍ଥ୍ୟ ସହିତ ସାଧନା ମିଶାଇଲେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚବାର 
କଥା କୁହାଯାଇଛି । ରାଷ୍ଟ୍ରନାୟକ ରାଜା ହେଉ ବା ଞ୍ଞାନୀ-ସାଧୁ ହୁଅନ୍ତୁ ଅହଂକାରୀ, 
ଅତ୍ୟାରଗରୀ ହେଲେ ଅବା ଅନ୍ୟ ବିଚାରକୁ ପରାଭବ ପାଇଥାନ୍ତି । ନିଷ୍ଠା - ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ସମର୍ପଣ ଭାବନେଇ ଗାଲିଲେ ବ୍ୟକ୍ତି ଅନେକ ଅସମ୍ଭବ ମନେ ହେଉଥିବା କଥାକୁ 
ସମ୍ଭବ କରିଥାନ୍ତି । ଚଳତଶକ୍ତି ଓ ଦୃଷିଶକ୍ତ ଏକତ୍ରିତ ହେଲେ ଅନ୍ଧ ଛୋଟା ଅନେକ 
ସମ୍ଭବ କରିଥାନ୍ତି । ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟ ଯୋଜନା କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବାକୁ ହେଲେ ସମସ୍ତ 
ପରିକଳନାକୁ ଗତିଶୀଳ କରାଇବାର ସଂକଳ୍ପ ଦେବା ଦରକାର । ଗୋଷ୍ପିଗତ ଧାର୍ମିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅପେକ୍ଷା ସାର୍ବଜନୀନ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ବିଗ୍ତର ଅଧୂକ ବିଜ୍ଞାନସମ୍ମତ ଓ ଫଳପ୍ରସୁ 
ହୋଇଥାଏ । ଏ ସମସ୍ତ କଥା ତ୍ରିନାଥମେଳାର କାହାଣୀ କହିଥାଏ । 

ମେଳାଳୀ ଓ ମେଳାର ମୂଳ ଆଧାର ହେଉଛି ତର୍ତ୍‌ ଓ ଭକ୍ତର ମିଳନ ଓ 
ସାର୍ବଜନୀନତା ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା । ଏଥୁରେ ଧର୍ମଧାରା ଅପେକ୍ଷା ନୀତି ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ରହିଛି । 

ଗଂଜେଇ - ନିଶାର ପ୍ରତୀକ । ଯେକୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ କରିଲେ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ରାଷ୍ଟ୍ର 
ଏଥରେ ଲାଗି ରହିବା ଦରକାର । ଚିଲମ ନିର୍ମାଣଶୈଳୀ ପ୍ରମାଣ କରୁଛି । କ୍ଷୁଦ୍ରୁ 
ବୃହତକୁ ଦୃ୍ଚି ନିକ୍ଷେପ କରିବା ଦରକାର । ସେଥୁପାଇଁ ଟିଲମର ତଳ ଅଂଶ ସରୁ, ଉପର 
ଅଂଶ ଫରଗ ଭାବେ ରହିଛି । ପାନ ହୃଦୟର ପ୍ରତୀକ ଏବଂ ଗୁଆ କଠିନତାର । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ କଠିନତା ତ୍ଯାଗ କରିବା ସହିତ ହୃଦୟ ଦେଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ଅଛି । 
ମେଳାର ବିଷୟବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ “ ପ୍ରତୀକଧର୍ମୀ” । ଏହାର ବିଶେଷ ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି । 


® 
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(ରଥଯାତ୍ରା) 


ଧର୍ମକୁ ଗୋଷ୍ଠିଭୁକ୍ତ କରି ଆଜି ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵରେ ଅନେକ ମୌଳବାଦୀ 
ସଙ୍ଗଠନର ସୃଷ୍ଟି । ଏହା ସମାଜକୁ କ୍ଷତ ବିକ୍ଷତ ଓ ମଣିଷକୁ ରକ୍ତାକ୍ତ କରୁଥିବାବେଳେ 
ଉତ୍କଳୀୟ ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ନିଜର ଧାର୍ମିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ଭିନ୍ନରୁପ ଦେଇ ପାରିଛି । 
ଭିନ୍ନତା ମଧ୍ୟରେ ଏକତୃ, ଧାର୍ମିକ ବ୍ଯବସ୍ମାକୁ ସାର୍ବଜନୀନ କରିବାର ସାଂସ୍କୃତିକ 
ପରମ୍ପରା କେବଳ ଓଡ଼ିଶାରେ ହିଁ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଛି । ଠାକୁର ମନ୍ଦିରର ଦ୍ଵାର ଦେଶରେ 
ଉପବେଶନ କରି ରହିଛନ୍ତି ଦର୍ଶନ ଦେବାପାଇଁ । ତଥାପି କେହି ସେଥୁରେ ସ୍ପର୍ଶ ଦେଇ 
ପାରିଲା ନାହିଁ ତ, ତେଣୁ ସ୍ପର୍ଶକାତର ଭକ୍ତପ୍ରାଣ ଠାକୁରେ ଦାଣ୍ଡକୁ ବାହାରି ଆସିଛନ୍ତି । 
ସନାତନୀମାନେ କୁହନ୍ତି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ର ବୈଦିକ: ସାହିତ୍ୟ ଆଉ ହିନ୍ଦୁ ପୁରାଣରେ 
ସ୍ଥାନିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ମନୁବାଦୀ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ହେଉଛି ବ୍ରାହ୍ମଣଧର୍ମ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସୁରକ୍ଷିତ ଓ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଲାଭ କରିଛି । ଅବ୍ରାହୁଣ - ଛତିଶି ନିଯୋଗ ଦାବି କରନ୍ତି, ଏ 
ଠାକୁର ତାଙ୍କର ଥିଲେ ଏବେ ବି ଅଛନ୍ତି । ଶବରୁଣୀ ଗର୍ଭରୁ ଜନ୍ମ ନେଇଥୁବା 
ଦଇତାମାନେ ଦାବି କରନ୍ତି ତାଙ୍କର ବିଶେଷ ଭାଗ ଏ ଠାକୁରଙ୍କ ଠାରେ ଅଛି । 
ସେମାନଙ୍କର ଦାବି ଯେ, ଠାକୁରେ ସେମାନଙ୍କର ଜ୍ଚାତିକୂଟୁମ୍ହ ଭାଇ ବିରାଦର ଓ 
ସଂପର୍କୀୟ । ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନେ ସର୍ବଦା ଚତୁର୍ବାମୂରତୀ ସେବାର ଦାବିଦାର ! 
ଜୈନମାନଙ୍କର ଦାବି ଯେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପରମ୍ପରାରେ ତାଙ୍କ ବିଚାରର ଅନେକ ଛିଟିକା 
ରହିଛି । ବୃଦ୍ଧ ମାନେ ତ ସହଜରେ ଏହାଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ବିଗାରର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପ୍ରତୀକ ବୋଲି 
ଧରି ନେଇଛନ୍ତି । ରଥଯାତ୍ରାଟା ପୁରାପୁରି ବୌଦ୍ଧ ରଥ ପରିକ୍ରମଣର ବ୍ୟବସ୍ଥା ବୋଲି 
ସେମାନେ ଯୁକ୍ତି ବାଢ଼ନ୍ତି । ଦଶ ଅବତାରରେ ବୌଦ୍ଧ ଅବତାର ସ୍ଥାନିତ । ମୂର୍ଭିପୂଜାରେ 
ଆଦୌ ବିଶ୍ଵାସ ନଥୁବା ମହିମାଧର୍ମୀମାନେ ଏ ଯେ ପରଂବ୍ରହ୍ମ - ଅନାଦି - ଅନନ୍ତ, 
ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ନିର୍ବିକଳ୍ପ ବିଗ୍ବରର ଆଧାରରେ ରହିଛନ୍ତି ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । 
ବୈଷ୍ଣବମାନଙ୍କର ଏ ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତା ତାନ୍ତିକ ଶ୍ରେଣୀର କ୍ଳୀଂ ମନ୍ତ୍ରର ଆଦ୍ଯ କଥନ 
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ବୋଲି ବିଚାରଚ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ୟାଙ୍କୁ ଆଧାର କରିଛନ୍ତି ପରମ ତାନ୍ତିକ ପଞ୍ଚସଖାଗଣ 
ବୋଲି ଅନେକ ଗବେଷକ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି । ଶୈବମାନେ ହରଙ୍କୁ ଏଇ 
ଠାକୁରଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଭାବେ ପାଇ ଆମୋଦିତ ହୋଇଥଆନ୍ତି ଓ ଦର୍ଶନ କରିବା 
ପରମ ସୌଭାଗ୍ୟ ବୋଲି ମଣନ୍ତି । ବେଳେବେଳେ ଶାକ୍ତମାନେ ଗର୍ଜନ କରି କୁହନ୍ତି 
¬ ଏ ହେଉଛନ୍ତି ଶ୍ତି ସ୍ଵରୂପିଣୀ । ଠାକୁରଙ୍କ ଭିତରେ ଗଣେଶଙ୍କ ରୂପ ସ୍ଲରଣମାତ୍ରେ 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥବାର କଥା କହି ପରମ ଗଣେଶ ଭକ୍ତ ଗଣପତି ଯୁଗ ଯୁଗକୁ ବାର୍ରା 
ଦେଇ ଯାଇଛନ୍ତି । କୋଦଣ୍ଡଧାରୀ ରାମଙ୍କ ବେଶରେ କେବେ କେବେ କିଏ ଦେଖୁଛନ୍ତି 
ପରମ ରାମଭକ୍ତ ତୁଳସୀଙ୍କ ମତରେ ଏ ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ଵୟଂ ରାମ | ପଠାଣ ସାଲବେଗ 
ଭଜନକରି ପତିତପାବନକୁ ଦର୍ଶନ କରିବାର ସାଧକ ପାଲଟିଛି । ଦର୍ଶନମାତ୍ରକେ 
ତନୁ ପୁଲକିତ ହୋଇଛି । 

ପରମ ଶୈବ ଆଦିଗୁରୁ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଏହି ପୀଠର ମାହାତ୍ତ୍ୟକୁ ଅନୁଭବ 
କରି ଚାରିଧାମ ମଧ୍ୟରେ ଏହାକୁ ଏକ କରି ରଖମଦେଇ ଗଲେ । ସେ ଏ ପୀଠରେ 
ପ୍ରବେଶ ପୂର୍ବରୁ ଠାକୁରେ ପାତାଳି ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ବୌଦ୍ଧ ଅଞ୍ଚଳରେ ଗୁପ୍ତ ଥଲେ । 
ଶଙ୍କରାଗର୍ଯ୍ୟହିଁ ବାଟ ଦେଖାଇଲେ, କହିଲେ- ଏହି ସୁଳପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଲିବା କେମନ୍ତେ ? 
ବ୍ରହ୍ଧା-ବିଷ୍ଣ-ମହେଶ୍ବର, ସତ୍ୟ-ଶିବ-ସୁନ୍ଦରଙ୍କର ଯିଏ ପ୍ରତିନିଧ୍ୂ ସେ କାହାନ୍ତି ? ତାଙ୍କୁ 
ଖୋଜି ଆଣ । ଠାକୁରେ ଆସିଲେ । ନବକଳେବର ନେଇ ସିଂହାସନ ଆରୂଢ଼ 
ହେଲେ । 

ଶିଖ୍ଧର୍ମର ପ୍ରବର୍ଭକ ଗୁରୁ ନାନକ ଏଠାରେ ଭଚ୍ତି ଅନୁଭବୀର ଅମୃତ ରସ 
ପାନ କରି ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ମହିମା ଗାନ କରିଛନ୍ତି । 

ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ମତରେ ଏଇ ଠାକୂରେ ହେଉଛନ୍ତି “ ଜୀବାତ୍କା” । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଜୀବର ଘଟ ପରିବର୍ଭନ ପରି ଠାକୁରଙ୍କର ମଧ୍ୟ ଘଟ ପରିବର୍ଭନ ହୁଏ ¦ 

“ ଏ ଜୀବ ମରଣ ନିକଟେ 
ବେଗେ ଚିନ୍ତଇ ଅନ୍ୟ ଘଟେ ।” 

ଶୂନ୍ଯୟବାଦୀମାନେ ଏହାଙ୍କ ଦର୍ଶନମାତ୍ରକେ ଆନମନା ହୋଇ ଗାଇଛନ୍ତି — 
“ ହାତ ପାଦ ନାହିଁ ତାଙ୍କ ହେ ଶୂନ୍ୟ ଦେହୀ ।” ସବୁଠାରୁ ବଡ଼କଥା ହେଉଛି ଓଡ଼ିଆଏଁ 
ଦେଖୁଛନ୍ତି ତାଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି, ଚାଲିଚଳନର ମୌଳିକତାକୁ ଆବୋରି ରଖୁଥିବା ଏଇ 
ତିନି ଠାକୁରଙ୍କୁ । ଚୈତନ୍ଯ, ରାମାନୂଜ, ଶଙ୍କର, ନାନକ, କବୀର, ତୁଳସୀଦାସ, 
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ସମସ୍ତେ ଏ ପୀଠରେ ଏଇ ଠାକୁରଙ୍କୁ ଦେଖ ବିଭୋର ହୋଇଥୂଲେ । ସମସ୍ତଙ୍କ 
ଧର୍ମଧାରା ଓ ଭାବଧାରାରେ ଉଦ୍‌ବେଳିତ ହୋଇଥଲା ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର ମାଟି - କିନ୍ତୁ 
ଠାକୂର କିମ୍ବା ମାଟି ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ହରେଇ ନଥୁଲା । ଏଠି ଅସ୍ତ ଛାଡ଼ିଛନ୍ତି ରାଜା । 
ଛାଞ୍ଚଣିଧରି ସେବକ ସାଜିଛନ୍ତି । 
ଶ୍ରୀ ସୁଦର୍ଶନ, ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳଭଦ୍ର, ସୁଭଦ୍ରା କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଧର୍ମ ବା 
ସଂପ୍ରଦାୟର ବା ଗୋଷ୍ପିର ନୁହନ୍ତି । ଜଗତେ ଜଗତଲୋକେ ଏହାଙ୍କୁ ଆପଣାର 
ଭାବନ୍ତି । ସମସ୍ତେ ଖୋଜୁଛନ୍ତି ଆଉ ରାହାନ୍ତି ଯେ ସଖା, ବନ୍ଧୁ, ସାଙ୍ଗ ସହୋଦର 
ଭାବେ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆପଣାନ୍ତୁ । ସେଇଥୁପାଇଁ କାହିଁ କେତେକାଳରୁ ଗାଲି ଆସିଛି 
ରଥଯାତ୍ରା - ଘୋଷ ଯତ୍ରା, ଶ୍ରୀଗୁଣ୍ଡିର ଯାତ୍ରା । ଠାକୁରଙ୍କୁ ନଚେଇ ନଚେଇ, 
ଦୋହଲେଇ ଦୋହଲେଇ, ଟାଣି ଆଣିଛନ୍ତି ବାଇଶି ପାହାଚ ତଳକୁ । ଠାକୁର ଡୋରି 
ଲଗେଇ । ଭକ୍ତକୁ କାହିଁ କେତେ ଦୂରରୁ ଟାଣି ଆଣନ୍ତି । ଟେଲିଭିଜନର ସିଧା ପ୍ରସାରଣ 
ଅଟକାଇ ପାରେ ନାହିଁ ସ୍ପର୍ଶକାତର ଭକ୍ତ ଗଣକୁ । ତିନି ରଥରେ ବସେଇ ତିନି ଦିଅଁ 
ଆଉ ସୁଦର୍ଶନଙ୍କୁ ବଡ଼ ଦାଣ୍ଡରେ ଟାଣି ନିଆଯାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଓଡ଼ିଆ ରାହାଁନ୍ତି ତାଙ୍କ 
ଠାକୁର ବଡ଼ ଦାଣ୍ଡକୁ ଆସନ୍ତୁ ଆଡ଼ପ ମଣ୍ଡପ ଯା'ନ୍ଧୁ । ଜଗତର ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ ଏକତ୍ରିତ 
ହୋଇ ଗୁଣ କୀର୍ରନ କରନ୍ତୁ । ନଅ ଦିନ ଧରି ରଥଯାତ୍ରା ଗଲିବା ନିର୍ଘଣ୍ଟ ହୋଇଛି । 
ରଥଯାତ୍ରା ରାଜ୍ୟରେ ବା ଠାକୁରଙ୍କୁ ନେଇ ହେଉଥିବା ସମସ୍ତ ଯାତ୍ରା ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଧାନ 
ଯାତ୍ରା । ଭକ୍ତ ବା ସାଧାରଣ ଜନତା ଠାକୁରଙ୍କୁ ନିଜ ଭିତରର ଜଣେ ବୋଲି ଧରି 
ନେଉଥାନ୍ତି । ରଥ ଯାତ୍ରାରେ ପ୍ରଭୁ ପତିତତାରଣ କରିଥାନ୍ତି । ଦଳିତ ପତିତଙ୍କ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏହି ଯାତ୍ରା ହୋଇଥିବାରୁ କବିସମ୍ରାଟ ଉପେନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ “କୋଟି ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ 
ସୁନ୍ଦରୀ ”ରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି- 
“ ସ୍କାନ ଗୁଣ୍ଡିରା ଏ ବେନି ସ୍ଵୟଂ ଲୀଳା ଯାର, 
ପତିତ ପାବନ ଅର୍ଥେ ପ୍ରାସାଦ ବାହାର ।” 
ସ୍କନ୍ଧ ପୁରାଣର ଉତ୍କଳଖଣ୍ଡ କୁହେ “ ରାଜା କୂର୍ବଧା ବର୍ଶଂ ଅନନ୍ୟ ଯେ ଚ 
ପୃଥକ ଜନାଃ । 
ଶ୍ରୀ ଅଙ୍ଗ ସ୍ପର୍ଶ ସଂପର୍କରେ ସ୍ସନ୍ଦ ପୁରାଣ ଯାହା କହିଛନ୍ତି ତାହା ହେଉଛି- 
“ ଏବଂ ସ ଭଗବାନ କୃଷ୍ଣଃ ସୁଭଦ୍ରାରାମ ସଂଜୁତି, 
ବ୍ରହ୍ମନ ସ୍ୟନ୍ଦନ ପ୍ନକଷ୍ଠସ୍ପୋ ଦ୍ୟଯୋତୟକ ଦିଶୋଦଶ 
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୯୦ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଅଂଗଙ୍ଗାପସ୍ରଷ୍ଷେନ ମରୁତାଃ ସର୍ବଦେହିନାମ୍‌ 

ପାପାନି ଦାଶୟନ ଶ୍ରୀମାନ୍‌ ଦୟାଳୁର୍ଭକ୍ତଭାବନଃ !” 
ସ୍ଵୀୟ ଶ୍ରୀଅଙ୍ଗ ସ୍ପର୍ଶିତ ସମୀରଣ ଦ୍ଵାରା, ସମସ୍ତ ଜୀବମାନଙ୍କ ପାପପୁଂଜକୁ ବିଦୂରିତ 
କରିଥାନ୍ତି । ବୋଧହୁଏ ଏଇଥୁପାଇଁ ଶ୍ରୀଅଙ୍ଗର ନିକଟତର ହେବାର ପ୍ରତିଯୋଗିତା 
ଗଲେ । 

ଜ୍ୟୋତିର୍ବିଦମାନେ ଏହି ନବଦିନର ଯାତ୍ରାକୁ “ ନବଗ୍ରହ” ଯାତ୍ରାଭାବେ 
କହିଥାନ୍ତି । ରଥାରୂଢ଼ ଦେବତାଙ୍କ ସ୍ପର୍ଶ ବା ଦର୍ଶନକୁ ନେଇ ଅନେକ ତର୍କ ଅଛି । 
ଗୋଟିଏ ଦୃଢ଼ମତ ହେଉଛି ଯେ ରଥରେ ଉପବିଷ୍ଟ ଦେବତାଙ୍କୁ ସ୍ତର୍ଶ କରିବା ଆଦୌ 
ଉଚିତ ନୂହେଁ । ଗୋଟିଏ ମତରେ ରଥ ବି ଦେବତା । ଶରୀର ଭିତରେ ଠାକୁରେ 
ଆତ୍ଲାସ୍ଵବରୂପ । ଏଣୁ ରଥକୁ ଚଢ଼ିବା ହିଁ ପାପ । କେବଳ ତାଙ୍କ ଜ୍ଞାତି କୂଟୁମ୍ବମାନେ 
ଯିବେ । ଆଉ ଗୋଟିଏ ମତ ହେଉଛି ତେବେ କ”ଣ ଭକ୍ତ ବଳରାମ ଦାସ ରଥ 
ଉପରୁ ଠେଲାଖାଇ ଥୋଡ଼ି ଫାଟିଥିବା କଥା ମିଥ୍ୟା । ଯଦି ସତ୍ଯ ହୁଏ ତେବେ ସେ 
ରଥ ଚଢ଼ିବା ବେଳକୁ ଏ ଅଧ୍ବକାର ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ନିଶ୍ଚୟ ଥଲା । ଭକ୍ତ ତାକୁ 
କୋଳେଇବ, କୂଣ୍ଢେଇବ, ଆଖୁ ପୂରେଇ ମନଦେଇ ଦେଖୁବ । ବଳରାମ ଦାସ 
ଉପାଖ୍ୟାନ ଏ ଅଧ୍ବକାରକୁ ପୁଣି ସାବ୍ୟସ୍ତ କଲା । ଏହି ବିତର୍କ ମୂଳରେ ଦୂଇ ପରସ୍ପର 
ବିରୋଧ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି । ଯେଉଁଥିପାଇଁ ଅନେକବାର ଦୃନ୍ଦ୍ର ଉପୁଜିଛି । ଠାକୁର ରାଜା, 
ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ପକ୍ଷଭୁକ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି । ମୁକ୍ତିମଣ୍ଡପର ବିଗ୍ାାରକୁ ନେଇ ବିତର୍କ ହୋଇଛି । 
ଦୋହଲି ଉଠିଛି ସମସ୍ତ ମୌଳିକ ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନା । ପ୍ରାମାଣିକ ତଥ୍ୟ ଅନୁସାରେ 
ପୁରୀ ଧାମର ଶଙ୍କରାଗାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପାଖକୁ ତା୧୭/୮/୨୦୧୨ରେ ଯେଉଁ ଚିଠି 
ଲେଖାଗଲା ସେଥରରେ ଏହିପରି ଥଲା । 

“ ବିଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ / ଅଣହିନ୍ଦୁ ରଥ ଉପରକୁ ଯିବା ବିଷୟରେ କୌଣସି 
ଶାସ୍ତ୍ୀୟ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଅଛି କି ନାହିଁ ? ” ମନୁବାଦୀ ଏହି ଧର୍ମ ନିର୍ୟକାରୀ ଗୋଷ୍ଠି ବା 
ଜଗନ୍ନାଥ ବିଚାରକୁ ହିନ୍ଦୁତ୍ଵର ଗାରିଗଣ୍ଡି ଭିତରକୁ ଆଣିବାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ନିଶ୍ଚୟ ସର୍ବଜନ 
ଗ୍ରହଣୀୟ ନୂହେଁ ଏବଂ ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତିର ପରିପନ୍ନୀ । ଶୃଙ୍ଖଳା ଦୃଷ୍ଟିରୁ, ସବୁ ବର୍ଗ 
ବୟସର ଲୋକଙ୍କୁ ଆଖୁ ଆଗରେ ରଖୁ ବିଚାର ହୋଇଥିଲେ କେହି କିଛି ଆପରି 
କରନ୍ତେ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ “ ହିନ୍ଦୁତ୍‌' ଓ ବିଧର୍ମୀର ଆଖ୍ୟା ଦେର ବିଗାର କଲେ ଜଗନ୍ନାଥ 
ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରତି ଯେ ଚରମ କୁଠାରଘାତ ହୋଇଥାଏ ଏହା ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ । 
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ଆଧ୍ଧାଚ୍ସିକ ଚେତନାରେ ସଂସ୍କୃତିର ମୌଳିକତା ୯୧ 


ଜଗନ୍ନାଅ ଓ ରଥକୁ ନେଇ ଅତୀତରେ ଅନେକ ବିବାଦ ଅଛି । ଭୋଗ 
କେଉଁ ମତେ ହେବ । ସମାଧାନ ହୋଇଛି ଦୂଇଟି ଭୋଗର ଠା' ନିର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଉଛି । 
ଦୂଇ ପ୍ରକାର ମନ୍ତ୍ର ବୋଲି ଭୋଗ ଅର୍ପଣ କରାଯାଇ ଆସୁଛି । ପ୍ରଭୁ କାହାର ? ଶଅର 
କୂଳ ସଂପର୍କିତ ଦଇତାପତିମାନେ ସେବକର ଅଧ୍ଵକାର ପାଇଲେ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ପୂଜକମାନେ 
ଅଧ୍ବକାର ପାଇଲେ । ଯେଝାମତେ ୩୬ ନିଯୋଗ ନିଜ ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟଧୁକାର ପାଇଲେ । 
ରାଜା ସେବକର ଅଧୂବକାର ନେଇ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ । 

ହେଲେ କାହା କଥାରେ ବା ମୋହରେ ପଡ଼ି ଠାକୁର ନିଜର ମୌଳିକ 
ବିଗାର । ସଂସ୍କୃତରୁ ବିଚ୍ୟୁତ ହୁଅନ୍ତୁ ଏକଥା ଓଡ଼ିଆଏ ରହନ୍ତି ନାହିଁ । ସତେ ଯେପରି 
ତାହାହିଁ ଜଗତର ନାଥ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଇଚ୍ଛା । ଏହାକୁ ଧର୍ମ ନାମକ ଗୋଷ୍ଠି ମଧ୍ଯରେ 
ବନ୍ଧା ନ ଯାଉ ବୋଲି ଜଗନ୍ନାଥପ୍ରେମୀମାନେ ଚହିଁଥାନ୍ତି । ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରାର 
ସ୍ରୋତରେ ବୋହୁଥାଉ । ନିଜ ସମାଜରେ ଗଲୁଥିବା ସବୁତକ ରୀତିନୀତି, ପର୍ବପର୍ବାଣି, 
ଜାନିଯାତ୍ରାକୁ ତ!” ପାଖରେ ଠୁଳ କରିଛନ୍ତି ଓଡ଼ିଆଏ । ମେଘନାଦ ପାଚେରି ଭିତରେ 
ସେ ସମସ୍ତ ଶହ ଶହ ବର୍ଷପରେ ବି ଏବେ ସୁରକ୍ଷିତ । ସେଥୁପାଇଁ ତା ପ୍ରିୟ ଦେବତାର 
ଏଇ ମାନବୀକରଣ କେବଳ ଏଇ ମାଟିରେ ହିଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । 

ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରବେଶ ନା ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତି 
ଭିତରେ ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରବେଶ ଘଟିଛି ନିର୍ଣୟ କରିବା ନିରର୍ଥକ । ଉଭୟେ 
ପରସ୍ପରକୁ ସାଥିରେ ରଖୁ ଗତିଶୀଳ । 

ଆଧଧାତ୍ିକ ବିଚାର ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତିର ବିଶେଷ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମଟି ହେଉଛି ‘ ଘୋଷଯାତ୍ରା । ଏହି ଘୋଷଯାତ୍ରା ବା ରୋଷ ଯାତ୍ରାର ଆଧ୍ଯାତ୍ଗିକ 
ଦିଗଟି ହେଉଛି ଠାକୂରେ ଭକ୍ତର । ଭକ୍ତ କ'ଣ ସବୁଦିନେ ଆସୁଥୂବ ଠାକୁରଙ୍କ 
ପାଖକୁ । ସେ ଯିବେ ନାହିଁ ତା ପାଖକୁ । ଠାକୁରେ ସମସ୍ତଙ୍କର । ବ୍ରାଙ୍ମଣ କ୍ଷତ୍ରିୟ, 
ବୈଶ୍ୟ ଶୂଦ୍ର ବୌଦ୍ଧ, ଜିନ, ମୁସଲମାନ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ସବୁ ମିଶିବେ ଏ ରଥଯାତ୍ରାରେ । 
ରଥରେ ଉପବିଷ୍ଟ ଠାକୂରଙ୍କୁ ମନଭରି ଦେଖୁବେ । ରଥ ଦଉଡ଼ି ଟାଣି ଟାଣି ବଡ଼ 
ଦାଣ୍ଡରେ ଧାଇଁବେ । ପତିତପାବନ ବସିଛନ୍ତି ସିଂହଦ୍ବାରରେ । ଅଭିଳାଷି ଅଥଚ 
ନିଷି୍ଧମାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ ଦେଇଥାନ୍ତି । ଆହୁରି ଅନେକ ଦୂରରୁ ଭକ୍ତ ଦର୍ଶନ ପାଏ ଫରଫର 
ଉଡ଼ୁଥିବା ପତିତପାବନ ବାନାକୁ ଦର୍ଶନକରି । କିତୁ ଭକ୍ତ ଖୋଜୁଛି ଅତି ଆପଣାର 
ସେହି ଠାକୁରମାନଙ୍କୁ ନିକଟରେ ଅତି ନିକଟରେ । ଅନେକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଲୋକ କଥାରେ 
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ଭରା ଏହି “ରଥଯାତ୍ରା! ଭକ୍ତର ଆବେଗକୁ ନେଇ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଥାଏ । ରଥ 
ଅଟକିଛି ବଡ଼ଦାଣ୍ଡରେ । ସାଲବେଗ ସାତଶ ପଚାଶ କୋଶ ଦୂରରୁ ଡାକଦେଇ ଆସୁଛି 
ଦେଖୁବ ମନପୂରେଇ । ଆଖୁପୂରେଇ ତା” ଠାକୁରଙ୍କୁ ଦେଖଵବ । ରଥ ଦଡଉଡ଼ିଧରି 
ଟାଣିବାକୁ ଇଛା, ରଥକୁ ଛୁଇବାର ଇଚ୍ଛା ନେଇ ସେ ଧାଇଁଛି । ତା' ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉଠିଛି । ସେ ଏତେ ଦୂରରୁ ଧାଇଁଛି । ପହଞ୍ଚବା ପୂର୍ବରୁ କ”ଣ ରଥ ଠାକୁରଙ୍କୁ ନେଇ 
ଚାଲିଯିବ ? ବଡ଼ଦାଣ୍ଡ ଛାଡ଼ି ଦେଇଥିବ | ସେଥୁପାଇଁ ସେ ଆକୁଳିତ ହୃଦୟରେ ଡାକି 
ଥିଲେ । 
“ ଜଗବନ୍ଧୁ ହେ ଗୋସାଇଁ 
ତୁମ୍ଭ ଶ୍ରୀଚରଣ ବିନୁ ଅନ୍ଯ ଗତି ନାହିଁ । 
ସାତଶ ପରଗାଶ କୋଶ ଗାଲି ନପାରଇ 
ମୋହ ଯିବା ଯାଏଁ ନନ୍ଦିଘୋଷେ ଥୁବ ରହି ¦” 
ରଥ ବଡ଼ଦାଣ୍ଡରେ ଅଟକିଛି - ଭକ୍ତ ସାଲବେଗ ଆସିବାକୁ ଅପେକ୍ଷା 
କରିଥଲା । ଦଉଡ଼ି ଧରି ଟାଣିଲେ ସାଲବେଗ । ଏହି ବିଚାର ଅନ୍ୟତ୍ର ଦେଖବାକୁ 
ମିଳେ ନାହିଁ । 
ଅନ୍ଯ ଏକ ଭକ୍ତ ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ କଥା ଆହୁରି ଚମକ୍ରାର । ଅଗାଧୁଆ 
ଅପାଧୁଆ ଧାଇଁଲେ ଠାକୁରଙ୍କୁ ରଥ ଉପରେ ଦର୍ଶନ କରିବାକୁ । ସେବକ, ପଣ୍ଡାମାନେ 
ଘଉଡେଇ ଦେଲେ । ଠେଲି ଦେଲେ | ଦାସଙ୍କୁ ଆଘାତ ଲାଗିଲା | ଆକୁଳିତ ହୃଦୟରେ 
ଡାକିଲେ - ହେ ପ୍ରଭୁ - ବଳିଆର ଭୁଜ । ଏସବୁ କ”ଣ ଘଟୁଛି । କଣ୍ଠରୁ ଝରିଲା 
ଶିବ୍ଦ - 
“ ନନ୍ଦିଘୋଷ ରଥୁ ଦେଲେ ଘଉଡ଼ି 
କେ ଓଟାରିବ ତୋ ରଥ ଦଉଡ଼ି 
ନାଥ ତୁ ମୋତେ ନେଲେ ସିନା ଯିବୁ 
ନୋହିଲେ ସେହିଠାରେ ରହିଥବୁ । 
ଭକ୍ତର ଡାକ ଶୁଣିଛନ୍ତି ଠାକୁରେ । ରଥ ବଡ଼ଦାଣ୍ଡରେ ଅଟକିଲା । ବଳରାମ 
ଦାସଙ୍କୁ ଶୁଦ୍ର କହି ରଥରୁ ଠେଲି ଦେବାରୁ ତାଙ୍କର ଥୋଡ଼ି ଫାଟିଲା । ଡାକିଲେ ହରି ହୋ 
ଜାବଡ଼ା ମାରି ସେମାନେ ଘଉଡ଼ାଇ ଦେଲେ । ତଳକୁ ଠେଲିଦେଲେ । ଥେଡ଼ି ଫାଟିଲା, 
ମୁଁ ଯାଉଛି, ବିଫଳ ମନୋରଥ ହୋଇ ସେ ଫେରିଲେ । ସମୁଦ୍ର ବାଲିରେ ମନମାରି 
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ବସିଲେ । କାଠିରେ ରଥ ତିଆରିକଲେ । ଡାକିଲେ ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ପ୍ରଭୁ ରଥରେ ବିଜେ କଲେ । 
ବଡ଼ଦାଣ୍ଡରେ ରଥ ଚାଲିଲା ନାହିଁ । ତେଣେ ଭାଳେଣି ପଡ଼ିଲା । ରାଜା ଆଜ୍ଞା ପାଇଲେ । 
ଭକ୍ତଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ ଭୁଲ୍‌ ମାଗିଲେ । ବଳରାମ ଦାସ ରଥକୁ ଗଲେ । ରଥ ଗଲିଲା । 

ଆଉ ଏକ ଘଟଣା ଘଟିଥଲା ଛତିଆ କଟକରେ । ଭକ୍ତ ହାଡ଼ିଦାସ 
ଭାବାବେଗରେ ଡାକିଲେ “ହେ ପ୍ରଭୁ ମୁଁ ଯାଇ ପାରୁ ନାହିଁ । ହେ ପ୍ରଭୁ କଳାଶ୍ରୀମୁଖ, 
ତୁମ ରଥଯାତ୍ରା ଦେଖୁ ନ ପାରିଲି ଦେବାରୁ ଦାରୁଣ ଦୁଃଖ ।” ଏଣୁ ସେ ଡାକିଲେ 
ଠାକୁରେ ଆପଣ ଏଠିକୁ ଆସନ୍ତୁ । ପ୍ରଭୁ ତାଙ୍କ ଡାକ ଶୁଣିଲେ | 

“ ଯେବେ ନିକଟକୁ ନ ନେଲ ଗୋସାଇଁ ମନେ କେଉଁ କଥା ପଞଞ୍ଚି । 
ଏହିଠାରେ ତୁମ୍ଭ ରଥ ମୁଁ କରିବି ଆସିବ ନା ତୁମେ ଘୁଞ୍ଚ ॥” 

କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅଛି ଜଗନ୍ନାଥ ଆସିଥିଲେ ଛତିଆଠାରେ ସେହିଦିନଠାରୁ ରଥଯାତ୍ରା 
ଏବଂ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରରେ ରଥଯତ୍ରା ଗଲିଛି । ହାତିଆ ତ ବ୍ରାହ୍ମଣ ନୁହଁନ୍ତି, ପଣ୍ଡା 
ପଢ଼ିହାରୀ ଭିତରୁ ଜଣେ ନୁହନ୍ତି ତେବେ କେଉଁ ଆସ୍ତର୍ବାରେ ଏପରି ଡାକିଲେ ? 
ସେ ପରମ ଭକ୍ତ | ଜଗତରନାଥ ଜଗନ୍ନାଥ ପରମ ଭକ୍ତର ଅଟନ୍ତି । 

କୁହାଯାଇଛି- “ ରଥେତୁ ବାମନଂ ଦୃଷ୍ଟା ପୁନର୍ଜନ୍ଧସ ନ ଲଭ୍ଯତେ ।” 

ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତିର କଥା ରଏ । ବୌଦ୍ଧତତ୍ତର ନିର୍ବାଣ ସହିତ ମୋକ୍ଷର ସାଦୃଶ୍ୟ 
ରହିଛି । 

ଏପରିକି ଖୋଦ ଜଗନ୍ନାଥ ଶବ୍ଦଟି ମଧ୍ୟ ବୈଦିକ ନୂହେଁ । ତାହା ପାଲି 
ମୂଳକ ବା ସଂସ୍କୃତ ମୂଳକ ନୁହେଁ । ତାହା ଶବର ଭାଷାରେ ବ୍ଯବହୃତ ଜଗତ ଶବ୍ଦରୁ 
ଆସିଛି । ଜଗନ୍ତ ହେଉଛି ଶବର ଦେବତା । ଏମାନେ ଜଗନ୍ତ ବୃକ୍ଷକୁ କାଟନ୍ତି ନାହିଁ । 
ପରିବେଶ ରକ୍ଷା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି କଥାଟି ଅତ୍ଯନ୍ତ ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ । ଦାରୁପୂଜାର ମୂଳ 
ହେଉଛି ଜାତି ଶୂନ୍ଯତା, ଜାତିହୀନତା, ସାମ୍ୟ ଆଉ ମୈତ୍ରୀ ଆଉ ପ୍ରୀତି । ଏହି 
ବର୍ଣ୍ଣତନାର ଠାକୁରେ ରଥାରୂଢ଼ ହେଇ ବଡ଼ଦାଣ୍ଡକୁ ଓହ୍ଲାଇଥାନ୍ି । 

ଅମୀନ୍‌ ଅହମଦଜୀଙ୍କ ରଚିତ “ ଦଲାଫିନ୍‌ କଲିମ୍‌' ଗ୍ରନ୍ଧରେ ଅଛି ଯେ ଏହି 
ସର୍ବଧର୍ମ ସମନ୍‌ୟ ପୀଠ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ଏକଦା ମୁସଲମାନ ପ୍ରବେଶ ପାଇଁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ 
ନଥୁଲା । 

ଜଗନ୍ନାଥ ଜନ୍ମ ନେଇଛନ୍ତି, ତାଙ୍କର ପିତା-ମାତା ଅଛନ୍ତି । ଭାଇ, ଭଉଣୀ, 
ସ୍ତ୍ରୀ ଜ୍ଞାତି, ପରିକନ ଅଛନ୍ତି । ମାନବୀୟ ଲୀଳାଖେଳା ଅଛି । ଜାତସ୍ୟ ହିଁ ଧୂବ 
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ମୂତ୍ୟୁ ।। ଏହି ଆଧାରରେ ତାଙ୍କର ମୂତ୍ୟୁ ହୁଏ । ସେ କୋଇଲି ବୈକୁଣ୍ଠକୁ ଯାନ୍ତି । 
ଶୁଶାନରେ ସମାଧ୍‌ ନିଅନ୍ତି । ପୁଣି ନବ କଳେବର ବା ନୂଆ ଜନ୍ମ ନିଅନ୍ତି । ସେ 
ମଣିଷପରି ରୋଗରେ ପଡ଼ନ୍ତି । ତଷଧ ବିନା ବି ତାଙ୍କର ଆରୋଗ୍ୟ ନାହିଁ । ଅଣସର 
ଘରେ ରୁହନ୍ତି, ସେବା ଶୁଶ୍ରଷା ହୁଏ । ଦଶମୂଳ ମୋଦକ, ବୃହତ୍‌ ପଞ୍ଚମୁଳ ଓ ଲଘୁ 
ପଞ୍ଚମୁଳ ଆଦି ସେବନ କରନ୍ତି । ପଥୁ ପାଞ୍ଚନୀ ନେଇ ମଣିଷ ପରି ଭଲ ହୁଅନ୍ତି । 
ବ୍ୟକ୍ତିଟିଏ ଜରରୁ ଉଠିବା ପରେ ଟିକେ ବାହାରେ ଖୋଲା ପବନରେ ବୁଲିବାକୁ ଭଲ 
ପାଇଥାଏ । ଠାକୁରେ ବି ରୋଗରୁ ଉଠି ରଥ ଚଢ଼ି ବୁଲି ବାହାରନ୍ତି । ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ 
କଥାଟିଏ ରୋଗରୁ ଝାଡ଼ିଝୁଡ଼ି ହେଇ ଉଠି ନବଯୌବନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ବେଶ ହୁଅନ୍ତି । 
ରଥଯାତ୍ରାର ଶୁଭାରମ୍ଭ ତ୍ରୟୋଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଆରମ୍ଭ ବୋଲି ମାଦଳା ପାଞ୍ଜି କହିଥାଏ । 
ମାଦଳା ପାଞ୍ଜର ରଚନାକାଳକୁ ଦେଖୁଲେ ଲେଖକ କରଣଙ୍କର ଆଖୁ କେତେ ଦୂର 
ଯାଇଥାନ୍ତା । ଆଉ ଏକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁସାରେ - ଏହା ଯାତ୍ରା ଉସବ କେଶରୀବଂଶ 
ଶାସନ କାଳରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା । ସେ ସମୟରେ ଛ ରଥର ପ୍ରଚଳନ କଥା 
କୂହାଯାଇଥାଏ । ଆଜି ଯେ ବଡ଼ ଦେଉଳ ଓ ଗୁଵଣ୍ରିଗ୍ା ମନ୍ଦିର ଦୃଶ୍ୟମାନ ତା ମଧ୍ଯରେ 
ଗୋଟିଏ ନଦୀ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥିଲା । ତିନି ରଥରେ ଠାକୁର ଆସନ୍ତି ଏବଂ ନଦୀରେ 
ଚାପ ସାହାଯ୍ୟରେ ପାରି କରାଯାଏ । ପୁନଶ୍ଚ ସେଠାରେ ଅପେକ୍ଷା କରିଥିବା ତିନି 
ରଥରେ ତାଙ୍କୁ ଗୁଣ୍ତିଗ୍‌ ଘରକୁ ନିଆଯାଏ । ଏହି ତଥ୍ୟ ଅନୁସାରେ ୬ଷ୍ଠ ୭ମ ଶତାଦ୍ଦୀ 
ବେଳରୁ ହିଁ ରଥ ଯାତ୍ରାର ଆରମ୍ଭ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । ବୈଦେଶିକ ପରିବ୍ରାଜକ 
ମାମୁଦବିନ୍‌ ଅମିର ୱାଲିଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣନାସୁସାରେ ସେ ୧ ୬ ୧୬ ମଇ ମାସ ୨ ୬ ତାରିଖରେ 
ପୁରୀରେ ପହଞ୍ଚଥଲେ । ସେତେବେଳେ ପୁରୀର ଯେଉଁ ରଥ ନିର୍ମିତ ହେଉଥୁଲା, 
ତାହା ୧୦ ଚକ ବିଶିଷ୍ଟ ଏବଂ ତା'ର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପାଖ ୨୦ ଝାରା, ଲମ୍ବ ୬୦ ହାତ 
ଓ ଓସାର ୫ ୦ ହାତ ଥୁଲା | ଉଚ୍ଚତା ପ୍ରାୟ ୮୦ ଝାରା । ସେ କେବଳ ଗୋଟିଏ ରଥ 
ଓ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ କଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । ସେହିପରି ମନ୍ଦିରର ଉଚ୍ଚତା ୧ ୫୦ ଝାରା 
ଓ ମୂଳଭାଗ ୬୦ ଝାରା ଥଲାବୋଲି ସେ ସୂଚନା ଦେଇଛନ୍ତି । 

ସେତେବେଳେ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ଓ ଗୁଣ୍ିଗ ମନ୍ଦିର ମଧ୍ଯ ଭାଗରେ ଥିବା ବଡ଼ଶଙ୍ଖଠାରେ 
ଶଙ୍ଗୁଆ ନଦୀର ଏକ ଶାଖା ନଦୀ ମାଳିନୀ ନାମ ବହନ କରି ପ୍ରବାହିତ ହୋଇ 
ଚକ୍ରତୀର୍ଥ ଠାରେ ମହୋଦଧ୍ୂରେ ମିଶୁଥୁଲା । ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରୁ ଶ୍ରୀଜୀଉ ପହଣ୍ଡି ହୋଇ 
ପ୍ରଥମ ତିନିରଥରେ ଆସି ଏହି ନଦୀକୂଳରେ ପହଞ୍ଚଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଚାପରେ ନଦୀ ପାର 
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ଆଧ୍ଧାତ୍ତିକ ଚେତନାରେ ସଂସ୍କୃତିର ମୌଳିକତା ୯୫ 


ହୋଇ ଅପରପାର୍ଶ୍ବରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇ ଅପେକ୍ଷାରତ ଅନ୍ଯ ତିନିଗୋଟି ଚାରିଚକିଆ 
ଶଗଡ଼ି ରଥରେ ପହଣ୍ଡି ପୂର୍ବକ ଗୁଣ୍ଡିଗା ମନ୍ଦିରକୁ ବିଜେ କରୁଥିଲେ । ପରେ ଗଙ୍ଗ 
ବଂଶର ପ୍ରଥମ ଭାନୁଦେବ ( ୧୨୬୪ - ୧ ୨୭୮ ଖ୍ରୀ) ରାଜଶକ୍ତି ଓ ପ୍ରଜାଶକ୍ତର 
ସହମିଳନରେ ମାଳିନୀ ନଦୀର ବାଙ୍କି ମୁହାଣ ପୋତାଇ ଛଅରଥ ପରିବରଉ୍େ ତିନିଗୋଟି 
ରଥରେ ରଥଯାତ୍ରା ପ୍ରଚଳନ କରାଇଥୁଲେ । ହେଲେ କିମ୍ବଦନ୍ତୀକୁ ଆହୁରି ନିରେଖ 
ଚାହିଁଲେ ରଥଯାତ୍ରା ଜଗନ୍ନାଥର ସୃଷ୍ଟି ସମୟରୁ ହୋଇ ଆସିଛି । ଗୁଶ୍ରିରା ମନ୍ଦିରରେ 
ମୁର୍ଭି ନିର୍ମିତ ହେଲେ ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ରାଜା ତାଙ୍କୁ ଶକଟରେ ନେଇ ବଡ଼ ଦେଉଳକୁ 
ଗଲେ । ତାହାହିଁ ରଥଯତ୍ରାର ଜନ୍ମ ବୃତ୍ତାନ୍ତ । ମା” ଗୁଣ୍ଡିଗା କହିଛନ୍ତି ଏ ମନ୍ଦିର କ'ଣ 
ଖାଲି ହେବ ? ପ୍ରତିଶ୍ରତି ଅନୁସାରେ ଠାକୁରେ ଗୁଣ୍ଡିଗ ମନ୍ଦିରକୁ ଫେରିଛନ୍ତି । ବିଧ 
ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଛି । ଏହାହିଁ ଗୁଣ୍ଡିଗା ଯାତ୍ରା ବା ରଥଯାତ୍ରା । 
ଲୌକିକ ମତରେ ଗୁଵଶ୍ତିଗା ତାଙ୍କର ଅନୁଡ଼ିଶାଳ । ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ବିଚାରରେ 
ଏହା ହେଉଛି ଯଜ୍ଞଭୂମି । ଯଜ୍ଞବେଦୀରେ ବର୍ଷକରେ ଥରେ ଉପବିଷ୍ଠ ହୋଇ କର୍ମବେଦୀ 
(ରତ ସିଂହାସନ )କୁ ଫେରନ୍ତି । ଚେତନା ଜାଗରଣର ପରମ୍ପରା ଯଜ୍ଞ ଓ କର୍ମ ଉଭୟ 
ସଂସ୍କାରୀ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ପାଖରେ ରହିଥାଏ । ଠାକୁରମାନେ ଆଡ଼ପ ମଣ୍ଡପରେ 
ସାତଦିନ ବିଜେ କରିଥାନ୍ତି । ସ୍କନ୍ଦ ପୁରାଣରେ ବର୍ଣ୍ଣନା (ସ୍କନ୍ଦ ଉକ୍କଳ ୨୯/୩୪) 
କରାଯାଇଛି ଯେ - 
“ ଗୁଣ୍ିରା ମଣ୍ଡପଂ ନାମ ଯତ୍ରାହମ୍‌ଜନଂ ପୁରା 
ଅଶ୍ଵମେଧ ସହସ୍ତସ୍ୟ ମହାବେଦୀ ତଦାର୍ରବତ 
ତସ୍ୟଂ ପୁଣ୍ୟତମଂ ସ୍ଥାନଂ ପୃଥବ୍ୟାଂ ଦେହ ବିଦ୍ଯତେ । ” 
ଲୋକଙ୍କ ମତରେ ମା'ର ଶ୍ରଦ୍ଧାପ୍ରାପ୍ତି ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକ ମତରେ ଯଜ୍ଞ ଓ କର୍ମର 
ସଂଯୋଗୀ କରଣ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ମତାନୁସାରେ ଅସୁସ୍ଥ ଅବସ୍ଥାରୁ ଉଠିଥବବା ବ୍ଯକ୍ତି 
ପୁରୁଷଙ୍କ ଜଳବାୟୁ ବା ସ୍ଥାନ ପରିବର୍ଭନ - ମୁକ୍ତବାୟୁ ସେବନର ପରିବେଶ ମଧ୍ଯରେ 
କିଛି ସମୟ ଅତିବାହିତ କରିବାର ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ରଥଯାତ୍ରା ବା ଗୁଣ୍ଡିଗା ଯାତ୍ରା ଧାରଣ 
କରିଛି । 
ଏହା ସାବ୍ୟସ୍ତ ହେଉଛି ଯେ ରଥଯାତ୍ରା ଜଗନ୍ନାଥ ପୂଜା ପାଇବା ଦିନଠାରୁ 
ଗଲି ଆସିଛି । ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ମଙ୍କ ରାଣୀ ଗୁଣ୍ଡିଚଗାଙ୍କ ଅନୁରୋଧ କ୍ରମେ ଏହି ରଥଯାତ୍ରା 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଉଥିବାରୁ ଏହାକୁ ଗୁଣ୍ତିଗା ଯାତ୍ରା କୁହାଯାଇଥାଏ । କେତେକଙ୍କ ମତରେ 
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୯୬ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


“ ଖୁଡିସା' ଶବ୍ଦରୁ ଏହି ' ଗୁଣ୍ଚିରୀ' ଶବ୍ଦର ଉତ୍ପତ୍ତି । ଏହି ଖୁଡ଼ିସାର ଅର୍ଥ କାଠ । କାଠ ବା 
ଦାରୁ ଦେବତାଙ୍କର ଯାତ୍ରା ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାର ନାମକରଣ ଗୁଵ୍ିଗା ମା” ରୁ ଗୁଣ୍ଡିଗ 
ହୋଇଛି । ଏସବୁକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କଲେ ରଥଯାତ୍ରା, ଶକଟଯାତ୍ରା, କାଠଗଣ୍ଡି( ଗୁଣ୍ଡିଗ ଯାତ୍ରା) 
ଠାକୁରଙ୍କ ଜନ୍ମ କାଳରୁ ଗାଲି ଆସିଥିବା କଥାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଥାଏ । ଏହି ଯାତ୍ରା 
ସହିତ ଅନେକ ପରମ୍ପରା ଜଡ଼ିତ । ଠାକୁରଙ୍କୁ ଗୁଣ୍ଡିରାଘରୁ ନୂଆ ହୋଇ ତୋଳା 
ହୋଇଥବା ମନ୍ଦିରକୁ ପ୍ରଥମେ ଚକା ଲଗା ଗଣ୍ଡି ଉପରେ ସ୍ଥାପନ କରାଯାଇ ନିଆ 
ଯାଇଥିବ ନିଶ୍ଚୟ | ସେଥିପାଇଁ ଏହାକୁ କାଠଯାତ୍ରା କୂହାଯାଇଛି । ବଡ଼ ଦେଉଳରୁ 
ଗୁଣ୍ଡିଗାର ଆଡ଼ପ ମଣ୍ଡପକୁ ଯିବାବେଳେ ଠାକୁରଙ୍କୁ ରଥରେ ନିଆଯାଉଛି । 
ରଥଯାତ୍ରାର ଅନ୍ୟ ଏକ ମାନବୀୟ ଧର୍ମ ହେଉଛି ହେରା ପଞ୍ଚମୀ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ନାରୀର ବିରହ ବେଦନା ଅଛି । ସ୍ବାମୀ ଉପରେ ସନ୍ଦେହ ଅଛି । ସ୍ବାମୀ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ପାଇଁ 
ଉଦ୍‌ବେଗ ଅଛି । ସର୍ବୋପରି ମନରେ ରାଗ ଅଛି, କଳହ ପ୍ରବୃରି ଅଛି । ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥ 
ଭାଇ, ଭଉଣୀଙ୍କୁ ନେଇ ଗୁଣ୍ଡିର ଯାତ୍ରା କରିବାପରେ ଶ୍ରୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ବିଚଳିତ ହୋଇ 
ଉଠିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏତେଦିନ ହେବ ବଡ଼ ଦେଉଳ ଛାଡ଼ିଲେଣି ଜଗନ୍ନାଥ କ'ଣ 
କରୁଛନ୍ତି ସଂଦେହରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଠାକୁରାଣୀ ଅଛନ୍ତି । ଅନେକ ଦିନଧରି ଅସୁସ୍ଥ ରହିବା 
ପରେ ଉଠିଛନ୍ତି ଠାକୁରମାନେ । ପୁଣି କ'ଣ ଆଉ ଜର ଲେଉଟିଲାକି ? ଅସୁସ୍ଥ ହେଲେ 
କି ଠାକୁରେ ? ଏଇସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଛି ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ମନରେ । ନିଜର ଦାସ ଦାସୀଙ୍କୁ ନେଇ 
ଗୁଣ୍ଡିଗଘର ଆଡ଼େ ଯାତ୍ରା କରନ୍ତି । ହେଲେ ମନ ପୁରେଇ ଠାକୁରଙ୍କ ଦର୍ଶନ ମିଳେ 
ନାହିଁ । ଗୁଣ୍ଡିଗଘରର ଜୟବିଜୟ ଦ୍ଵାରଠାରୁ ରାଗରେ ତମ ତମ ହୋଇ ଫେରି 
ଆସିଛନ୍ତି ସେ । ଆସିବାବେଳେ ରଥକୁ ଧକ୍ଟା ଦେଇଛନ୍ତି । ରଥ କାଠ ଭାଙ୍ଗଛନ୍ତି। 
ସବୁ ନାରୀର କ୍ରୋଧ ଏହିପରି । ଲକ୍ଷ୍ମୀ ସେଥରୁ ବାଦ ବା ଯିବେ କିପରି ? ରତ୍ରି 
କାଳରେ ଆସିଥୂଲେ ସେଇ ରାତି ରାତି ମନଦୁଃଖ ଓ ରାଗ ଭିତରେ ସେ ବଡ଼ଦେଉଳକୁ 
ଫେରି ଯାଇଛନ୍ତି - ହେଲେ ବଡ଼ ଦାଣ୍ଡବାଟ ଦେଇ ଯାଇ ନାହାନ୍ତି । ବିନା ଆଡ଼ମ୍ବରରେ 
ଲୁଚିଛପି ହେରାଗୋହିରୀ ସାହି ବାଟ ଦେଇ ଫେରି ଯାଇଛନ୍ତି । ମନର ବେଦନା 
ଦୁଃଖ କାହାଣୀ ନାରୀଟିଏ ସହଜରେ ବାହାରେ ପ୍ରକାଶ କରିନଥାଏ । ତାହାହିଁ ଘଟିଛି 
ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ । ଏହା ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ଆଚରଣ ନା ମାନବୀୟ ପ୍ରକୃତିର 
ପରିପ୍ରକାଶ ? ପରିବାରର ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନା ବା ସ୍ଵାମୀ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ସଂପର୍କ 
ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ଭିନ୍ନ ହୋଇପାରେ ହେଲେ ଏହି ଘଟଣାଟି ଏ ଜାତିର ଓଡ଼ିଆଣୀଙ୍କର 
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ଆଧାତ୍ସିକ ଚେତନାରେ ସଂସ୍କୃତିର ମୌଳିକତା ୯୭ 


ତଥା ପ୍ରତ୍ୟେକ ନାରୀ-ପୁରୁଷ ସଂପର୍କକୁ ଚିରନ୍ତନ କରି ରଖୁଛି । କ୍ରୋଧ, ଅପମାନ, 
ଦୁଃଖରେ ଭାଙ୍ଗି ପଡ଼ିଥିବା ନାରୀର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସଂପର୍କରେ ସମଗ୍ର ମାନବଜାତିକୁ 
ଚେତେଇ ଦେଉଛି ଏହି ଘଟଣା । ମଣିଷ ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି କରିଛି ନା ପରମ୍ପରା ଭିତରୁ 
ମଣିଷ ଆସିଛି ? ପ୍ରଶ୍ପଟିର ମୀମାଂସା ହୋଇଛି । 

ଅଭିମାନରେ ଫେରି ଯାଇଥାନ୍ତି ଠାକୁରାଣୀ ବଡ଼ ଦେଉଳକୁ । ରଥ ଫେରିବା 
ବାଟରେ ରାଜା ମଧ୍ଯସସ୍ରତା କରି ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ମନାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି । ଏକ ଦୃଢ଼ 
ସାମାଜିକ ପରମ୍ପରା ଗଲୁ ରହିଛି । ଯେଉଁଦିନ ଠାକୁରମାନେ ବାହୂଡ଼ି ଆସନ୍ତି, ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ଦାସଦାସୀମାନେ ସିଂହଦ୍ବାର ବନ୍ଦ କରିଦେଇଥାନ୍ତି । ଦେବଦାସୀମାନେ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ପକ୍ଷନେଇ କୁହନ୍ତି - 

“ ଆସନୁ ବଡ଼ ଠାକୁରେ ପଶନ୍ତୁ ଘରେ 
କାଳିଆ ରହିଥାନୁ ପାଚେରି ତଳେ ।” 

ଏଇ ହେଉଛି ଓଡ଼ି ଆଣିଙ୍କର କ୍ରୋଧ ମାନ ଅଭିମାନର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ । ଫେରନ୍ତି 
ବେଳରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ-ଜଗନ୍ନାଥ କଳି ସମସ୍ତ ଓଡ଼ି ଆଘରର ଅବସ୍ଥାକୁ ସୂଚେଇ 
ଦେଇଥାଏ । ଅନ୍ୟ ଏକ ଘଟଣା ଏଠି ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ବିଦେଶ ଫେରନ୍ତା 
ବ୍ୟକ୍ତମାନେ ଘରକୁ ଅନେକ ଜିନିଷ ଆଣନ୍ତି । ସେହିପରି ଠାକୁରମାନେ ବାହୁଡ଼ିବା 
କାଳରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ମନେଇବା ପାଇଁ ‘ ରସଗୋଲା” ଆଣିବାର ବିଧଵ ରହିଛି । 
ପୂରାକାଳରେ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଉଥିବା କାଠବାକ୍ ବା ସିନ୍ଦୁକରେ ଲୁଗାପଟା 
ରଖ୍ମବା ବ୍ଯବସ୍ଥା ଥଲା । ଦେବତାମାନେ ଗଲା ଆଇଲାବେଳେ ଏହି ପ୍ରଥାଟିକୁ 
ରଖୁଛନ୍ତି । ଜିନିଷ ଯାଇଥାଏ ଓ ଫେରେ । ଏଠି ତତ୍ତ୍ଵରୂପୀ ଜଗନ୍ନାଥ ବଡ଼ ଆଉମାନେ 
ହେଉଛନ୍ତି ତା'ର ସେବକ । ରାଜା ଛେରାପହଁରା କରନ୍ତି । ବିଶ୍ଵ ଗଣଚନ୍ତ୍ରକୁ ଏକ 
ବଡ଼ ଶିକ୍ଷା ଦିଏ ରଥଯାତ୍ରା । ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ, ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଆଇନ ବା ତତ୍ତ୍ତର ସେବକ । 
ତାକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବାର ଦାୟିତ୍ଵ ସମସ୍ତଙ୍କ ଉପରେ .ନ୍ୟସ୍ତ । ଆଇନ ବା ତରର 
ଉର୍ର୍ବରେ କେହି ବି ନୁହଁନ୍ତି । . 

ଏହି ସମସ୍ତ ସଂସ୍କାର ବା ବ୍ୟବସ୍ଥା ଜଗନ୍ନାଥ ବିଗ୍ର ପ୍ରଧାନ । ଏଥି ସହିଚ 
ଏ ଜାତିର ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରା ମଧ୍ଯ ଯୋଡ଼ି ହୋଇ ରହିଛି । ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ କଥା 
ଏହାର ସୁଦୂର ପ୍ରସାରୀ ଅର୍ଥନୈତିକ ପ୍ରଭାବ ଏ ଜାତିର ବ୍ଯକ୍ତି ଓ ରାଜ୍ୟ ଉପରେ 
ପଡ଼ିଥାଏ । 
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୯୮ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ଜଗନ୍ନାଥ ସମଗ୍ର ମାନବ ଜୀବନର ଏକ ଜୃଳନ୍ତ ପ୍ରତୀକ । ବିଶ୍ଵ ଇତିହାସରେ 
ତା'ର ସେହି ସାମାଜିକ ବିକାଶର ଏକ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ନିଦର୍ଶନ । 

ଯେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ୟକୃତ ଧର୍ମର ପଟଳ ଆଖୁରୁ ନ ଖୋଲିଛି 
ସେତେବେଳ ଯାଏଁ ପ୍ରକୃତ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଦେଖଵବା ବା ବୁଝିବା ସହଜ ନୁହେଁ । 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବୁଝିବାର ପ୍ରଥମ ସର୍ର ହେଲା ଜଗନ୍ନାଥ ଭାବ 'ଓ ତରତ୍ତ୍‌ଠାରୁ ଜଗନ୍ନାଥ 
ଧର୍ମକୁ ଅଲଗା କରି ଦେଖୁବା ସେ ଦୁଇଟି କେବଳ ଦୁଇଟି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବିଷୟ ନୁହଁନ୍ତି । 
ଗୁଣାତ୍ସକ ଭାବେ ପରସ୍ତରର ବିପରୀତ । 

ସଭ୍ୟତାର ଅଗ୍ରସରତା ସହିତ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମରାରେ ଅନେକ ପରିବର୍ଭନ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ଗାଲିଚଳନ, ଖାଦ୍ୟ ଓ ପୋଷାକ ପରିଛଦର ବ୍ୟବହାର ମଧ୍ଯ 
ଭିନ୍ନ ରୂପ ନେଇଥାଏ । ବିଜୟୀ ଜାତି ପାଖରେ ପରାଜିତ ଜାତି ବା ରାଷ୍ଟ୍ର ନିଜକୁ 
ସମର୍ପଣ କରିଥାଇପାରେ, ହେଲେ “ ଆତ୍ନା'ର ସମର୍ପଣ ହୋଇ ନଥାଏ । ସେହିପରି 
ଜାତିଟିଏ ଓଡ଼ିଆ । ମୋଗଲ, ପଠାଣ, ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଅଧୀନରେ ଅନେକ ବର୍ଷ 
ଶାସିତ ହେଲେ । ତଥାପି ନିଜର ଆତ୍ସ ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ଅକ୍ଷୁର୍ଣ୍ଣ ରଖ୍ବବାରେ ସତତଚେଷ୍ଷିତ 
ଥିବାପରି ମନେ ହୁଏ | ଏହାର ପ୍ରମାଣ ହେଉଛି ଯେ ଏପରି ଏଜ ଜାତିର ସାଂସ୍କୃତିକ 
ପରମ୍ପରାର ଶରୀର ବା କାୟା ଉପରେ ବାହ୍ଯ ପରିସ୍ଥିତି ବା ଜଳବାୟୁର ଛାପ 
ପଡ଼ିଥାଇପାରେ ହେଲେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଆତ୍କାକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରି ପାରିବନାହିଁ ବା ନଷ୍ଟ କରି 
ପାରିନାହିଁ । 
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ମେଳଣ ¬ ଭକ୍ତ ଓ ତତ୍ତ୍ବର ମିଳନ 


ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଦ୍ରାବିଡ଼ ସଂସ୍କୃତିର ସଂଘର୍ଷ ଏଡ଼ାଇ ଓଡ଼ିଶା ନିଜର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ପରିଚୟ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ଧର୍ମୀୟ ଭାବନା ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାର ରହିଛି 
ନିଜସ୍ଵ ବିଚାର । ଧର୍ମୀୟ ବିଗ୍ରରେ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରିଚୟ ନେଇ ସ୍ପମିତିଟିଏ ବଜାଏ 
ରଖଛି ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି । ଅନେକ ସମୟରେ ଅଆର୍ଯ୍ୟ-ଦ୍ରାବିଡ଼ ବିଗ୍ରର ମିଳନ ବା 
ସଂଯୋଗସ୍ମଳି ରୂପେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆଦର୍ଶ ରୂପେ ନିଆଯାଏ । ଏଇଠି ବିଚାରରେ ସଂଘର୍ଷ 
ନାହିଁ, ଦୃନ୍ଦ୍ ବା ବିଦ୍ରୋହ ନାହିଁ । ସବୁକିଛି ସହନଶୀଳତା ମାଧ୍ଯମରେ କରିଦେବା ଏ 
ମାଟିର ଗୋଟିଏ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ । ଏହି ବିଗ୍ଭର ନେଇ ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସମେତ ଚତୁର୍ଵାମୂର୍ରି 
ଏଠି ବିଦ୍ୟମାନ । ବିଭିନ୍ନ ତନ୍ତ ବିଭିନ୍ନ ବିଚ୍ତାର ଓ ଧାର୍ମିକ ଦର୍ଶନ ସବୂର ଯେପରି 
ସଂଯୋଗ ସ୍ପଳି ପାଲଟି ଯାଇଛନ୍ତି ସେ । ସେ ଏକ, ପୁଣି ସେ ଅନେକ । 

କେତେ ବିସ୍ମୟକର ଅଥଚ କେତେ ଶାଣିତ ଓ ସତ୍ଯାଶ୍ରୟୀ । ସଂସ୍କୃତିର 
ଉତ୍ସଭାବେ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ସଂସ୍କୃତିକୁ ଜାବୁଡ଼ି ରଖ ଯୁଗଯୁଗ ଧରି ରହିଛନ୍ତି 
ଏମାନେ । ଯାହା ଏଠି ଅଛି ତାହା ସବୂଠି ଅଛି । ଯାହା ସର୍ବତ୍ର ତାହା ଅତ୍ର | 

ପୁରାଣଗୁଡ଼ିକୁ ଅବଲୋକନ କଲେ ଦେଖାଯାଏ, ଅନେକ ଦିନଧରି ଓଡ଼ିଶା 
ଭୂଖଣ୍ଡର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ଅନାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଂଘର୍ଷ ଲାଗି ରହିଲା । ସ୍ରଷ୍ଟା 
ବ୍ରହ୍ମା ସୃଷ୍ତିର ଅନ୍ତରାଳକୁ ଗାଲିଯିବା ପରେ ଦୂଇ ଆରାଧ୍ଯ ଦେବତା ଶିବ ଓ ବିଷ୍ଣୁ ସର୍ବ 
ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ଥିତ ହେଲେ । ଶିବ ଓ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କୁ ନେଇ ବିଗ୍ାରର ସଂଘର୍ଷ ଚାଲିଲା । 
ପ୍ରଥମ ସ୍ମିତିରେ ଏହା ହୁଏତ ନଥୁଲା । ମତ୍ର ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ହାତରେ ଅମୃତ ଆଉ ଶିବଙ୍କ 
ହାତରେ ହଳାହଳ ବିଷ ଧରାଇ ଦିଆଯିବାପରେ ଦେବତା ଅସୁର କଳି ତୀବ୍ରତର 
ହେଲା । ଶିବ ପାଲଟିଗଲେ ଅସୁର-ଦ୍ରାବିଡ଼ଙ୍କର ଆରାଧ୍ୟ ଦେବତା ଆଉ ବିଷ୍ଣୁ 
ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର | ଦେବତା ରାକ୍ଷସ ବା ଆର୍ଯ୍ୟଦ୍ରାବିତ଼ର ମର୍ଭ୍ୟଲୋକ ଭାବେ ଭାରତ 
ଭୂଖଣ୍ଡ ସୁବିଦିତ । ଅସୁର ହିରଣ୍ଯକଶ୍ୟପୁ ଶିବ ଭକ୍ତ । ପୁତ୍ର ବା ପରିବାରବର୍ଗ ଶିଵ 
ଭକ୍ତ ହୁଅନୁ ଏହାହିଁ ତାଙ୍କରି ଇଛା । ପୁତ୍ର ପ୍ରହ୍ଲାଦ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କୁ ପୁଜିବାକୁ ସହଜରେ ସେ 
ଗ୍ରହଣ କରି ପାରୁ ନଥଲା । ପ୍ରହ୍ଲାଦ ଜନ୍ମରୁ ହରି” ନାମ ଜପ କରିବା ଆରମ୍ଭ 
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୧୦୦ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


କରିଦେଲେ । ସେ ହେଲେ ବିଷୁ ଭକ୍ତ । ବିଗାର ବା ଭକ୍ତି ଭାବକୂ ନେଇ ପିତା ପୁତ୍ର 
ଉପରେ ନିଜ ମତ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିବାର ଉଦ୍ୟମରେ ଅନେକ ଅଘଟଣ ଘଟିରାଲିଲା । 
ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରମୁଖ ଅଘଟଣ ହେଲା ରାକ୍ଷସ ହିରଣ୍ଯକଶ୍ୟପଙ୍କ ଭଉଣୀ ହୋଲିକା 
କୋଳରେ ପ୍ରହ୍ଲାଦକୁ ଧରି ଅଗ୍ନିକୁ ପ୍ରବେଶ କରିବା ! ପୂର୍ବରୁ ସେ ବରପ୍ରାପ୍ତ ଥଲା ଯେ 
ହୋଲିକା ଅଗ୍ନି ଦଗ୍ଧ ହେବନାହିଁ । ଏଣୁ ପ୍ରହ୍ଲଦକୁ କୋଳରେ ଧରି ବସିଲେ ପ୍ରହ୍ଲାଦ 
ନିଆଁରେ ଜଳିପୋଡ଼ି ଭଷ୍ମ ହୋଇଯିବ । ବିପରୀତ ଘଟଣା ଘଟିଲା । ହୋଲିକା ଅଗ୍ନିରେ 
ଧ୍ବଂସ ହେଲା ଓ ବିଷୂଭକ୍ତ ପ୍ରହ୍ଲାଦ ଦିପ୍ତୀମନ୍ତ ହୋଇ ଅଗ୍ରିରୁ ଆତୃପ୍ରକାଶ କଲେ । 

କ୍ଷୁବ୍ଧ ଶିବ ଭକ୍ତ ହିରଣକଶ୍ୟପୁ ପ୍ରହ୍ଲାଦକୁ ମୃତ୍ୟୁଦଣ୍ଡ ଦେବାପାଇଁ ସ୍ଥିରକରି 
ପଚାରିଲେ - ତୋ ହରି କାହିଁ, କିଏ ଏବେ ରକ୍ଷା କରିବ ? କେଉଁଠି ଅଛି ସେ ? 
ପ୍ରହଲାଦ କହିଲେ ଏଠି, ସେଠି, ସବୂଠି ସେ ବିଦ୍ୟମାନ । ଖମ୍ବକୁ ପ୍ରହାର ଅଭିପ୍ରାୟରେ 
ଖଡ଼ଗ୍‌ ଉତ୍ତୋଳନ କରନ୍ତେ ଖମ୍ବରୁ ନରସିଂହ ବାହାରି ଅସୁରକୂ ହତ୍ୟାକଲେ । ଶିବଙ୍କ 
ପ୍ରଭାବ ନ୍ୟୁନ ହେଲା, ବିଷୁଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା । ଏହାଥଲା ପୁରାଣ କଥୁତ 
ସତ୍ୟଯୁଗର ଘଟଣା | ତ୍ରେତୟା ଯୁଗରେ ରାବଣ ଉତ୍ତରାଖଣ୍ଡରୁ ଦକ୍ଷିଣାବର୍ଭକୂ ଶିବଙ୍କୁ 
ଘେନିଗଲେ । ସେ ଥୁଲେ ଶିବଙ୍କର ପରମଭକ୍ତ । ବିଷ୍ଣୁଅଂଶୀ ଆର୍ଯ୍ୟପୁତ୍ର ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ 
ସହ ସଂଘର୍ଷରେ ମୃତ୍ୟୁବରଣ କଲେ । ପୁନଶ୍ଚ ଶିବ ଭକ୍ତିର ପରାଜୟ ହେଲା । ଦ୍ଵାପର 
ଯୁଗରେ ସର୍ବତ୍ର-କୃଷ୍ଣମୟ । ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଲୀଳା ପ୍ରଚ୍ରରିତ ହେଲା । ଶିବ ଧନୁ ଭଙ୍ଗ 
ହେଲା । ଆର୍ଯ୍ୟ ପୁରାଣ-ଶାସ୍ତ ଏହା ପ୍ରଚାର କଲା । ଏଥିରୁ ବୁଝି ହେବ ପୁରାଣଗୁଡ଼ିକ 
ଧର୍ମଭିରିକ ସଂପ୍ରଦାୟ ସୃଷ୍ଟିକରିବାର ମୁଳହେତୁ । ୧୮ ଖଣ୍ଡ ପୁରାଣକୁ ୬ଟି କରି ସଚ୍ତ୍, 
ରଜ, ତମ ବା ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଟ ମହେଶ୍ବରଙ୍କ ନାମରେ ବାଣ୍ଡି ଦିଆଯାଇଛି । ଫଳରେ 
ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ବିଭାଜନ ସମାଜର ଜାତିକୁ ଯେତିକି ଧରି ରଖୁଥିଲା ପୁରାଣ ତା' 
ଠାରୁ ଅଧକ ସଂପ୍ରଦାୟ ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରରାର କରିଦେଲା । 

ଅନ୍ୟ ଏକ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁସାରେ ସାଗର ରାଜାଙ୍କ କନ୍ୟା ଅଲକ୍ଷ୍ମୀ( ହୋଲିକା) 
ଉଦ୍ଦାଳକ ରଷିଙ୍କୁ ବିବାହ କରି ତାଙ୍କର ବିରୋଧାଚରଣ କରିବାରୁ ତାଙ୍କ ଅଭିଶାପ 
ଯୋଗୁ ଏହିଦିନ ଦହନ ହୋଇଥୁଲେ । ଏହାମଧ୍ଯ ଦକ୍ଷିଣ ଓ ଉତ୍ତର ବିଚାରର ସଂଘର୍ଷ; 
ଉତ୍ତର ଆର୍ଯ୍ୟ ଦକ୍ଷିଣର ଦ୍ରାବିଡ଼ ଭିତରେ ବିଚାର ବିଭେଦର ବାର୍ଭା ବହନ କରିଥାଏ । 
ଆର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ରାବିଡ଼ଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଂଘର୍ଷର ଅନେକ କାହାଣୀ ବା ପ୍ରମାଣ ପୁରାଣରେ ରହିଛି । 
ଦ୍ରାବିଡ଼ଙ୍କ ଉତ୍ପାତକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବା ପାଇଁ ଏ ମାଟିର ଦୂଇ ବିଶିଷ୍ଟ ଗୋଷ୍ଠି ଭଲୁକ ଓ 
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ମେଳଣ ¬ ଭକ୍ତ ଓ ତତ୍ର ମିଳନ ୧୦୧ 


ମର୍କଟ ଆର୍ଯ୍ୟ ରାଜା ବିଷ୍ୁଅଂଶୀ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ସହାୟତା କରିଥିଲେ । ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର 
ବିଚାରବିଭ୍ରାଟ ଦେଖାଦେବାବେଳେ ଓ ମନୁବାଦ ମଣିଷ ଭିତରେ ଉଚ୍ଚନୀଚ ଭେଦଭାବ 
ସୃଷ୍ଟି କରିବାରୁ ଏହି ଭୂଖଣ୍ଡର ସନ୍ତାନଗଣ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ବୁଦ୍ଧ ଆଉ ଜୈନ ମହାବୀରଙ୍କ 
ବିଚାରଧାରା । ଏହାର ପ୍ରଚାର-ପ୍ରସାର କରି ଆର୍ଯ୍ୟଗୋଷ୍ଠି ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟଧର୍ମର କୁ-ପ୍ରଭାବକୂ 
ପ୍ରତିବାଦ କରିଛନ୍ତି । ବୂଦ୍ଧଙ୍କର ପ୍ରଥମ ଶିଷତ୍ଵ ଏଇ ମାଟିର ଦୂଇ ସନ୍ତାନ ହିଁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି 

ଏଣୁ ଏକ ସମୟରେ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ଏକ ନୂଆ ମୋଡ଼ ନେଲା। 
ସନାତନୀଧର୍ମ କ୍ରମଶଃ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ବ୍ୟାପିବାରେ 
ଲାଗିଲା । ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ ବିର୍ତରରେ ହରିହରଙ୍କୁ ନେଇ ଉପୁଜିଥବା ଦୃନ୍ଦ୍ର ଏଡ଼ାଇବା 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆର୍ଯ୍ୟ-ଦ୍ରାବିଡ଼ ଭିନ୍ନ ବିରର ଏହି ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଗୋଟିଏ ମହାମନ୍ତ୍ର ସୃଷ୍ଟି 
କଲା | ତାହାଥଲା ହରି-ହରଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭେଟ ବା ମିଳନ । ଏମାନେ ଭିନ୍ନ ପୁଣି 
ଅଭିନ୍ନ । ଉଭୟ ବିଚାର ଓ ଧାର୍ମିକ ପରମ୍ପରାକୁ ଅଧକ ରୁଵ୍ଧିମନ୍ତ କରିବା ଓ ଏକ ର 
ଅନୁପସ୍ଥିତିରେ ଅନ୍ୟଟି ଅସମ୍ଭବ ବୋଲି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହରିହରଙ୍କୁ 
ନେଇ ଭକ୍ତଗଣଙ୍କର କୋଳାକୋଳି ମହାମିଳନ ପର୍ବ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ଯାହାକି 
ଦୋଳଯାତ୍ରା ବା ଦୋଳ ମେଳଣ ଭାବରେ ଖ୍ଯାତ । ଡକ୍ଟର ଯଶୋବନ୍ତ ନାରାୟଣ 
ଧର ତାଙ୍କ ଲେଖା “ ଫଗୁ ଫଗୁଣର ପର୍ବ ”ରେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି ଯେ “ ଶୈବପୀଠ 
ସହିତ ବୈଷ୍ଣବ ପୀଠ ବା ଭକ୍ତର ସୌହାର୍ଦ୍ୟ ବୃଦ୍ଧିରେ ଦୋଳମେଳଣ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିଥାଏ ।” ଏହା କେବେଠାରୁ ହେଲା ତା'ର ଉପଯୁକ୍ତ ପ୍ରମାଣ ଉପସ୍ଥାପନ ହୁଏତ 
ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ । କାଳ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବା ନିଷ୍ପୟୋଜନ । ସ୍ଥିତି ଉପସ୍ଥାପନା କଲେ ସ୍ମିତିର 
ଉପ୍ପତ୍ତି ହିଁ କାଳ” ବା “ସମୟ 'ର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଦେଇଥାଏ । ଏହି ସ୍ପିତି ହେଉଛନ୍ତି ଉଡ଼ 
ଦେବତା ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସମେତ ଚତୁର୍ବାମୁରତୀ । ଶ୍ରୀ ବଳଭଦ୍ର, ମା” ସୁଭଦ୍ରା, ଶ୍ରୀ 
ଜଗନ୍ନାଥ ଓ ଶ୍ରୀ ସୁଦର୍ଶନଙ୍କ ଉତ୍ପଭି ଓ ତତ୍ତ୍ଵର ସ୍ବଷ୍ଟା, ଯାହାକି ଶିବ ଓ ବିଷ୍ଣୁ ତତ୍ର 
ଏକତ୍ରୀକରଣ ବାର୍ରା ବହନ କରିଥାଏ । ଅଷ୍ଟମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଦକ୍ଷିଣରୁ ଶଙ୍କରାଗର୍ଯ୍ଯ 
ଆସି ପୁରୀ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ପୁନଃ ସାବ୍ୟସ୍ତ କଲେ । ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଏ ମାଟିରେ ପୂଜା 
ପାଉଥିବା ଲିଙ୍ଗ ରୂପୀ ଶିବ ଓ ଶକ୍ତି ଉପାସନା ସହିତ ବୈଷ୍ଣବଙ୍କ ଆରାଧ୍ୟ ଦେବ 
ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ଉପାସନାର ଏକତ୍ରୀକରଣ ଚମଳ୍କାର ଧାର୍ମୀକ ବିଗ୍ରର ଉପସ୍ଥାପନ କଲା । 
ତଥାପି କାଳ ବା ସମୟ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ ତଥ୍ୟ ଉପସ୍ଥାପନ 
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୧୦୨ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


କରାଯାଇପାରେ । ଦୋଳଯାତ୍ରା ସହ ଜଡ଼ିତ ହୋଲିକା ଉତ୍ସବର ଉଲ୍ଲେଖ ଖ୍ରୀ.ପୂ. 
୩୦ ଠ୦ରେ ବିନ୍ଧ୍ୟାଞ୍ଚଳରେ ଥିବା ରାମଗଡ଼ଠାରୁ ମିଳିଥିବା ଏକ ଅଭିଲେଖରୁ ମିଳିଯାଏ । 
ଏହି ବିଚାରକୁ ସାର୍ବଜନୀନ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ମେଳଣ । 
ଲୋକଙ୍କ ଗହଣରେ ହରିହର କୋଳାକୋଳି ହେଲେ । ହୋଲି( ହୋଲିକାର ମୃତ୍ୟୁ) 
ଉତ୍ସବ ମେତ୍ଚାକୂଡ଼ିଆ ପୋତା ହେବା ସହିତ ଅବିର ଖେଳ ହେଲା । ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ବିମାନ 
ଶିବଙ୍କ ଆସ୍ଥାନ ନିକଟକୁ ଗଲା । ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଓଡ଼ିଶାରେ ମେଳଣ ପରମ୍ପରାର 
ସାରକଥା ! ଏଥରେ ରାଧାମାଧବଙ୍କ ପିଚକାରୀ ରଙ୍ଗ ଖେଳିବାର ପରମ୍ପରାକୁ ମିଶାଇ 
ଦିଆଯାଇ ଧାର୍ମୀକ ବାସ୍ତବତାକୁ ବା ଏ ମାଟିର ମୌଳିକ ବିଗାରକୁ ଗୌଣ କରିଦେବା 
ଉଚିତ୍‌ ନୂହେଁ । ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିରର ପରମ୍ପରା ଓ ମେଳଣ ପରମ୍ପରାକୁ ନେଇ ପ୍ରଥମେ 
ଆଲୋଚନା ହେଲେ “ ହରି-ହର”ଙ୍କ ମିଳନ ସଂପର୍କରେ ସୂଚନା ମିଳିଥାଏ । 
ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥ ଫଗୁଦଶମୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଫଗୁଣମାସ ଶୁକୃପକ୍ଷ ଦଶମୀ ଠାରୁ ପୂର୍ଣ୍ଣମା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୋଳଉତ୍ସବ ପାଳନ କରନ୍ତି । ଏହି ଉତ୍ସବରେ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ହେଉଛି ଦାରୁ ଦେବତାମାନେ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ପଞ୍ଚଶିବ ଶ୍ରୀ ଯମେଶ୍ବର, 
ଶ୍ରୀ କପାଳମୋଚନ, ଶ୍ରୀ ଲୋକନାଥ, ଶ୍ରୀ ମାର୍କେଣ୍ଡେୟ, ଶ୍ରୀ ନୀଳକଣ୍ଡଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଭେଟିବା 
ଓ ସେମାନଙ୍କ ସହ ଫଗୁ ଖେଳିବା । ଅପୂର୍ବ ମିଳନ ଶିବ ଓ ବିଷ୍ଣୁ ମତବାଦର । କେହି 
ବଡ଼ ନୁହେଁ, କେହି ସାନ ନୂହେଁ। ଉଭୟ ଧର୍ମଧାରାର ଗୋଟିଏ ଉତ୍ସ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇଥାଏ । 
ଗବେଷକ ଡକ୍ଟର ସୁରେନ୍ଦ୍ର କୂମାର ମିଶ୍ରଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ ରାଧାକୃଷ୍ଣ ତର୍ଵର 
ମିଳିତ ଉପାସନା ଆରମ୍ଭ ହେବା ସମୟରୁ ଦୋଳ ମହୋସ୍ସବ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି 
ବୋଲି କହିବା ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନେ ହୁଏନାହଁ । କାରଣ ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଉପାସନାରେ 
ଦୋଳିରେ ସୁରେଶ୍ବଵରୀ ବିଜେ କରନ୍ତି । 
“ ଦକ୍ଷିଣାଭିମୁଖଂ ଦେବଂ ଦୋଳାରୂଢ଼ଂ ସୁରେଶ୍ଵରୀ 
ସଶ୍ଧଦ୍‌ ଦୃଷ୍ଟାୱ ତୁ ଗୋବିନ୍ଦଂ ମୁଚ୍ଯତେ ବ୍ରହ୍ମହତ୍ଯାୟାଂ ।” 
ଏହି ଉତ୍ସବରେ ବିଗ୍ରହଙ୍କର ଅଗ୍ନିକୁ ପ୍ରଦିକ୍ଷିଣ କରିବା ପରମ୍ପରା ଅଗ୍ନିଦେବଙ୍କର 
ହୋଲିକାକୁ ଭକ୍ଷଣ କରିବା ଓ ପ୍ରହ୍ଲାଦକୁ ରକ୍ଷା କରିବାର ବାର୍ଭା ମଧ୍ଯ ବହନ କରିଥାଏ । 
ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦଙ୍କ ଭାଷାରେ- 
“ ଫଗୁଣ ମାସରେ ଦୋଳଗୋବିନ୍ଦ 
ଫଗୁ ଖେଳୁଛନ୍ତି ପରମାନନ୍ଦ ।” 
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ମେଳଣ ¬ ଭକ୍ତ ଓ ତତ୍ତ୍ଵର ମିଳନ ୧୦୩ 


ଏହି ଦୋଳଗୋବିନ୍ଦ ରାଧା ଗୋବିନ୍ଦ । ପ୍ରସାଦ ଜଗତାଂ ନାଥ ଗୋବିନ୍ଦ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ । ଏଠି ଯେଉଁ ଗୋବିନ୍ଦ ଉପସ୍ଥିତ ସେ ପରମ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରଦାନକାରୀ 
ସତ୍ଚିତ୍‌ ଆନନ୍ଦ, ପରମାନନ୍ଦ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ । କେତେକ ଗବେଷକଙ୍କ ମତରେ 
“ ଗୋବିନ୍ଦ ତନ୍ତ୍ରଦର୍ଶନରୁ ଆନୀତ । ଏହା କେବଳ ବୈଷ୍ଣବମାନଙ୍କ ପରମ ଆରାଧ୍ୟ 
ଗୋବିନ୍ଦ ନୁହଁନ୍ତି । ଯାହାକୁ ନେଇ ଗୋପ ରମଣୀ ପ୍ରେମ-ଭକ୍ରି-ମୋହଗ୍ରସ୍ତ । ଏହି 
ନାମକୁ ନେଇ ଯଦିଓ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ରଚିତ ଭାଗବତରେ କୁହାଯାଇଛି- 

“ ଗୋବିନ୍ଦ ଗୋବିନ୍ଦ ଗୋବିନ୍ଦ - ପଦ ଗଳୁଛି ମକରନ୍ଦ ॥ 
ସେ ମକରନ୍ଦ ପାନ କରି, ହେଳେ ତରିଲେ ଗୋପନାରୀ ॥” 
ଏଠାରେ ଗୋପନାରୀଙ୍କ ସଂପର୍କରେ କୁହାଯାଇଛି । ହେଲେ ରାଧା-ଗୋବିନ୍ଦଙ୍କ 
ବିଷୟରେ ନୂହେଁ । ଦୋଳଯାତ୍ରାରେ ଉପବିଷ୍ଟ ଦୋଳଗୋବିନ୍ଦ ଏକ ଭିନ୍ନ ପରମ୍ପରା 
ନେଇ ବହୁ ଆଗରୁ ଖ୍ୟାତ ହୋଇଥିବା ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି । 

“ ଦୋଳାୟୁତୀଗୋବିନ୍ଦ ” ଯତ୍ରା ହେତୁ ଏହା ଦୋଳଯତ୍ରା । ହୋଲିକାକୁ ଅଗ୍ନିବଦ୍ଧ 
କରି ପ୍ରହ୍ଲଦକୁ ରକ୍ଷା କରିଥବା ହେତୁ ଏହା ହୋଲି” ଉତ୍ସବ ଓ ମେଣ୍ଢାକୂଡ଼ିଆ ଦହନ ବା 
ଅଗ୍ନି ଉତ୍ସବ ଭାବେ ଖ୍ୟାତ । ହରି( ବିଷୁ) ଓ ହର( ଶିବ)ଙ୍କର ମିଳନ ହେତୁ ଏହା ମେଳଣ । 

ମାଦଳାପାଞ୍ଜର ଏକ ତଥ୍ଯରୁ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ଯେ ତେଲେସଟଙ୍ଗା 
ମୁକୁନ୍ଦଦେବଙ୍କ ପରେ ଗଉଡ଼ିଆ ଗୋବିନ୍ଦଦେବ ରାଜାଙ୍କ ସମୟରେ ( ୧୪୮୩) 
ଦୋଳବେଦି ଉପରେ ଦୋଳ ଛିଡ଼ିଯିବା ଯୋଗୁ ବଡ଼ଠାକୂରଙ୍କ ଭୂଜ ଭାର୍ଗଗଲା । ତା' 
ପରଠାରୁ ଦୋଳବେଦିକୂ ଦୋଳଗୋବିନ୍ଦ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧ୍ଵଭାବେ ବିଜେ କଲେ। 
ଏଥରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ପୂର୍ବରୁ ମହାପ୍ରଭୁ ଦାରୁଦେବ ଜଗନ୍ନାଥ ସ୍ଵୟଂ ଦୋଳବେଦିକୂ 
ଯାତ୍ରା କରୁଥିଲେ । 

କିନ୍ତୁ ଆଉ ଏକ ମତ ହେଉଛି ଶ୍ରୀ ଗୋବିନ୍ଦଙ୍କ ନାମ ଦୋଳଯତ୍ରାର ଆଦ୍ଯକାଳରୁ 
ହିଁ ରହି ଆସିଛି । ପ୍ରଭୁ ଜଗନ୍ନାଥ ବେଦିକୁ ସ୍ଵୟଂ ଆସୁଥାଇ ପାରନ୍ତି । ପଣ୍ତିତ ଶତାନନ୍ଦଙ୍କ 
ମତରେ “ଫାଲୁଗୁନେ ପୌର୍ଣ୍ଣମାସ୍ଯାଂ ତୁ କାର୍ଯ୍ୟଫଳଗୁ ମହୋତସବ, ଗୋବିନ୍ଦ 
ଦୋଳାୟାକ୍ରିତେ ।” ଏହି ପଂକ୍ତିର ରଚନାକାଳ ୧୦୯୯ ରୁ ୧୧୦୫ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦ 
ମଧ୍ଯରେ ବୋଲି ଗବେଷକମାନେ ମତ ଦେରଥଅନ୍ତି । 

ଅତଏବ ହରିହର ଉପାସକଗଣ ଶ୍ରୀ ଗୋବିନ୍ଦ ତତ୍ତବର ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର 
କରିଥିଲେ । ଏହା ବୈଷ୍ଣବ ଓ ଶୈବ ଉପାସନାର ମିଳିତ ଉପାସନା । ଜ୍ଞାନତର୍ତ 
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ସହିତ ଭକ୍ତିତତ୍ଵର ମହାମିଳନ ହେଉଛି ଏହି ହରିହର ଭେଟ ବା ଦୋଳ ମେଳଣ । 
ଏହାହିଁ ଓଡ଼ିଶାର ସଂପୂର୍ଣ ନିଜସ୍ଵ ଭାବଧାରା । 

ପରବର୍ରୀ ଅବସ୍ଥାରେ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମ ବା ଗୌଡ଼ିୟ ବୈଷ୍ଠବମାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ବା 
ଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ଆଗମନ ପରେ ତାଙ୍କର ଜନ୍ମତିଥରରେ ଫଗୁପୂର୍୍ିମାରେ ଫଗୁ ଖେଳି ଭକ୍ତ 
ଓ ଭଗବାନର ମିଳନ ପର୍ବ ଗୁରୁତ୍ଵ ନେଇଥାଇପାରେ । ମଧ୍ଯପ୍ରଦେଶର ଭିଲ୍ଲ୍‌ ଜାତିର 
ଲୋକେ ଖ୍ରୀ.ପୁ. ୩୦୦ରେ ହୋଲିକା ମୃତ୍ୟୁ ଉତ୍ସବକୁ ଚିତ୍କାର କରି ପାଳନ 
କରିଥୁବାର ପ୍ରମାଣ ରହିଛି । ଜୈମିନୀଙ୍କ ପୂର୍ବ ମୀମାଂସା ସୂତ୍ର ଓ କଥକ ଗୁହ୍ୟ ସୂତ୍ରରେ 
ମଧ୍ଯ ଏହାର ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି । ନାରଦ ପୁରାଣ ଓ ଭବିଷ୍ୟ ପୁରାଣରେ ମଧ୍ଯ ହୋଲି 
ପର୍ବର ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି । 

ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କଠାରେ ପୂର୍ଣ ବିଷ୍ୁତ୍‌ ପ୍ରମାଣକରି ବିଷ୍ୁପ୍ରେମୀମାନେ 
ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ଦୋଳଉସତ୍ସବ ଆରମ୍ଭ କରିଥଲେ ବୋଲି କହିବା ଭ୍ରମ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । 
ମାଦଳାପାଞ୍ଜି ଅନୁସାରେ ୧୨୩୦ ଖ୍ରୀ.ଅରେ ଅନଙ୍ଗଭୀମଦେବ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ 
ଦୋଳଉସତ୍ସବ ଆରମ୍ଭ କରିଥିଲେ । ଦୋଳଉସବ ଦିନ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ବିଜେ ପ୍ରତିମା 
ଶ୍ରୀଦୋଳଗୋବିନ୍ଦ ଦୋଳବେଦିକୁ ଯାତ୍ରା କରିଥାନ୍ତି ।  ଶ୍ରୀହର୍ଷ ରତ୍ସାବଳୀ”ର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ଅନୁସାରେ- 

“ ଦୋଳ ଚ ଦୋଳଗୋବିନ୍ଦଂ ଚଗାପେ ଚ ମଧୁସୂଦନମ୍‌ 
ରଥେ ତୁ ବାମନଂ ଦୃଷ୍ଟା ପୁନଃଜନ୍ସ ନ ବିଦ୍ଯତେ ।” 

ଅତଏବ ଓଡ଼ିଆ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ସମସ୍ତ ବିଚାରର ଥାନପତି ( ସ୍ଥାନାଧୂପତି ) 
ବଡ଼ଠାକୂରଙ୍କ ମେଳଣ ପରମ୍ପରା - “ ଶିବଙ୍କ ସହ ମିଳନ” ହୋଲିକାବଧର ପ୍ରତୀକ 
ଅଗ୍ନିପୁଜା ବା ଚତୁର୍ଵାମୂର୍ରି ଠାକୁରଙ୍କର ପ୍ରେମମୟ ପତିତପାବନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଶ୍ରୀଗୁଣ୍ଡିର ଯାତ୍ରା ବା ଘୋଷଯାତ୍ରାକୁ ସବୁସ୍ତରରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରି ସମଗ୍ର ରାଜ୍ଯରେ 
ମେଳଣ ବା ଦୋଳଯାତ୍ରା ପାଳନ ହୋଇ. ଗଲିଛି । 

ଏଣୁ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରେ ପାଳିତ ହେଉଥୁ୍‌ବା ଦୋଳଗୋବିନ୍ଦ ମଦନମୋହନ 
ଦୋଳଉସବ ଅବିରଖେଳ ଠାରୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ଗାଁ ଗହଳରେ ହେଉଥିବା ମେଳନ 
ପରମ୍ପରା ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ । ଯେଉଁ ଦୋଳଉତ୍ସବ ପାଳନ କରାଯାଏ ସେଥିରେ ମୁଖ୍ୟତଃ 
ଦୋଳପୂର୍ଣ୍ଣିମା ତିଥ ହିଁ ଗୁରୁତ୍ଵଲାଭ କରିଥାଏ । ପୂର୍ଣ୍ତମୀଦିନ ମେଣ୍ଢାକୁଡ଼ିଆ ପୋଡ଼ାଯାଏ । 
ଏହା ହୋଲିକା ରାକ୍ଷସୀର ଅଗ୍ନିରେ ଦାହହେବା ପ୍ରତୀକଭାବେ ରହି ଆସିଛି । 
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ମେଳଣ ¬ ଭକ ଓ ତର୍ଵର ମିଳନ ୧୦୫ 


ରଜଦୋଳ, ପଞ୍ଚୁଦୋଳ, ଦଶଦୋଳ ଏହିପରି ତିନି ପ୍ରକାରର ଦୋଳଯାତ୍ରା 
ଓଡ଼ିଶାର ପୁରପଲ୍ଲୀରେ ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । ଏପରି ନାମକରଣ ପଛରେ ‘ ଦୋଳନ” 
ବା “ଝୁଲଣ” କାର୍ଯ୍ୟଟି ଯୋଡ଼ିହୋଇ ରହିଛି । ହେଲେ ମେଳଣକୁ ଅଲଗାଭାବେ 
ବୁଝିବାକୁ ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରାୟତଃ ସବୁ ମେଳଣରେ ହରିହରଭେଟ ବା ମିଳନର 
ପରମ୍ପରା ରହିଛି । 

କେତେକ “ମେଳଣ” ପରମ୍ପରାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କଲେ ହରିହର ଭେଟର ଗୁରୁତ୍ଵ 
ବାରି ହୋଇ ଯାଇଥାଏ । ଖୋର୍ଵାଜିଲ୍ଲା ଜଟଣୀ ନିକଟସ୍ଥ ହରିରାଜପୁରଠାରେ ଏକ 
ବିରାଟ ମେଳଣ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହା ହରିରାଜପୁର ମେଳଣ ଭାବେ ଖ୍ୟାତ । 
ଏହି ମେଳଣରେ ହର-ପଶ୍ଚିମାଶମ୍ଭୁ ଶ୍ରୀଶ୍ରୀ ସୋମନାଥ ବିଦ୍ଯମାନ ହୋଇ ପ୍ରମୁଖ 
ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । 

କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁଯାୟୀ ଗଜପତି ନରସିଂହ ଦେବଙ୍କ ସମୟରେ ୧ ୬୩୬ ଖ୍ରୀ.ଅରେ 
ଏହି ମେଳଣ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା । ଏଠି ମୁଖ୍ୟତଃ ହଂସର ଗ୍ରାମର ଠାକୁର ଶ୍ରୀଶ୍ରୀ 
ନୀଳକଣ୍ଡେଶ୍ବରର ବୂଢ଼ାପଡ଼ାର ସୋମନାଥ ଦେବ, କୂସୁମାଟି ଛଣଘର ଗାର ଗତିଶ୍ଵର 
ଦେବ, କନିଆ ବାଣୁକେଶ୍ଵର ଦେବ, ପଶ୍ଚିମା ଶମ୍ଭୁ ସୋମନାଥ ଦେବ ପ୍ରଭୁତି ପଞ୍ଚଶିବଙ୍କ 
ସହିତ ଦଧ୍ୂବବାମନ ଦେବ, କାକୁଡ଼ିଆର ଗୋପୀନାଥ ଦେବ, କୂଦିଆରୀର ପତିତପାବନଙ୍କୁ 
ନେଇ ଚେତ୍ରମାସ କୃଷ୍ଣପକ୍ଷ ପଞ୍ଚମୀରେ ଉକ୍ତ ମେଳଣ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ପ୍ରଥମେ ଏହି 
ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥବା ମେଳଣରେ ପରବର୍ରୀ ସମୟରେ ୭୫ଟି 
ଗ୍ରାମର ଠାକୁର ଆସିଥ୍‌ବାର ଦେଖାଯାଇଥୁଲା । ଏଠାରେ ଯୋଗ ଦେଉଥିବା ସମସ୍ତ 
ଠାକୁର ରତ୍ନବେଦୀ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ବୁଲି ପଶ୍ଚିମାଶମ୍ୁ ସୋମନାଥଦେବଙ୍କୁ ଭେଟ ହୋଇ 
ନିଜ ଗ୍ରାମକୁ ଫେରିଯା'ନ୍ତି । ଏହାହିଁ ହେଉଛି ହରିରାଜପୁର ମେଳଣରେ ହରିହର ଭେଟର 
ପରମ୍ପରା । ଏହି ମେଳଣର ଅନ୍ୟ ଏକ ଆକର୍ଷଣ ହେଉଛି ଆତସବାଜୀ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ, 
ରୋଷଣୀ ସହିତ ବିଭିନ୍ନ କିଷମର ବାଣ ଫୁଟିବାର ଦୃଶ୍ଯ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଚମଳ଼ାରଭାବେ 
ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇଥାଏ । ଏଠି ଗୋଟିଏ କଥା ଦେଖା ଯାଇଛି ଯେ ଯେତେଗୁଡ଼ିଏ ବିଷ୍ଣପ୍ରତିମା 
ଆସିଥାନ୍ତି ସେଥ୍ୁମଧ୍ଯୟରେ ଅଛ କେତୋଟି ବିଗ୍ରହ ରାଧାକୃଷ୍ଣ ବା ରାଧାମାଧବଙ୍କୁ ଧାରଣ 
କରି ଦୋଳବିମାନ ଆସିଥାଏ । ଏହାସବୁ ପରବର୍ଭୀ ଅବସ୍ଥାରେ ଯୋଡ଼ା ଯାଇଥିବା 
ହେତୁ ସମସ୍ତେ ସ୍ଵୀକାର କରିବେ ଯେ ଚୈତନଙ୍କ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମ ଏଠାକୁ ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ 
ନିଶ୍ଚୟ ଏହି ମେଳଣ ପ୍ରକ୍ରିୟା ରହି ଆସିଛି । 
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୧୦୬ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ଅନ୍ୟଏକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ମେଳଣ ହେଉଛି ଓଳକଣା ମେଳଣ । ବହୁ ପୁରାତନକାଳରୁ 
ଦେଢ଼ଶହରୁ ଅଧକ ବିମାନ ଏଠାରେ ବିଜେ ହୋଇଥାନ୍ତି । ପ୍ରତିବର୍ଷ ଫାଲଗୁନ ମାସ 
ଶୁକୃପକ୍ଷ ଚତୁର୍ଦଦଶୀ ତିଥିରେ ପରମପାବନ ବ୍ରାହ୍ମ ମୁହୂର୍ଗରେ ଏହି ମେଳଣ ଯାତ୍ରା 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ପୌରାଣିକ ମେଳଣର ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଉପରେ ମହାଭାରତ 
ଯୁଗର ଏକ ପ୍ରଚଳିତ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ମଧ୍ୟ ଲୋକମୁଖରେ ଆଲୋଚନା ହୁଏ । ଦ୍ଵାପର 
ଯୁଗରେ ପାଣ୍ଡବ ଭାଇମାନେ ପଶାଖେଳରେର ସର୍ବସ୍ବ ହରାଇ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଓ ଶକୁନିଙ୍କ 
ଚକ୍ରାନ୍ତରେ ୧ ୨ ବର୍ଷ ବନବାସ ଓ ବର୍ଷେ ଅଜ୍ଞାତ ବାସ ଭୋଗ କରିବାପରେ ମଧ୍ଯ 
ରାଜାନୂଗ୍ରହରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇଛନ୍ତି । ପାଣ୍ଡବଙ୍କର ସଖା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଶାନ୍ତିର ବାର୍ରା ନେଇ 
କୌରବଙ୍କ ଦରବାରକୁ ଯାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ମାତ୍ର ପାଞ୍ଚଟି ପଡ଼ା ଭିକ୍ଷାକରି ସେଥିରେ 
ବିଫଳ ହୋଇ ଫେରିଛନ୍ତି । ବାଟରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କର ବାଲ୍ୟବନ୍ଧୁ ବିଦୂରଙ୍କ ଘରକୁ 
ଯାଇ ଶାଗଭାତ ଖାଇ ସନ୍ତୋଷ ହୋଇଛନ୍ତି । ମହାନ ଭକ୍ତର ମନବାଞ୍ଚା ପୂରଣ ପାଇଁ 
ତାର ଦରିଦ୍ର କୁଡ଼ିଆରେ ପାଦ ରଖ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆତ୍ସସନ୍ତୋଷ ଲାଭକରିଥଲେ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତ 
ବିଦୂର ତାଙ୍କର ବହୁବାଞ୍ଚିତ କାମନା ହରିହର ରୂପ ଦର୍ଶନ ପାଇଁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରିଛନ୍ତି । ମହାନ ଭକ୍ତର ଭକ୍ତିରେ ବାନ୍ଧିହୋଇ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଫାଲଗୁନ 
ଶୁକ ଚର୍ତୃଦଶୀ ତିଥରରେ ତାଙ୍କୁ ଦେବଦୁର୍ଲଭ ରୂପରେ ଦର୍ଶନ ଦେବେ ବୋଲି ଆଶୀର୍ବାଦ 
କରିଛନ୍ତି । ମହାଭାରତ ଯୁଗରୁ ଅଦ୍ଯାବଧ୍ୟ ଏହି ପୌରାଣିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିର କିମ୍ବଦନ୍ତୀ 
ଅନୁଯାୟୀ ମହାନ ଭକ୍ତ ବିଦୂର ଓଳକଣା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଫଗୁ ଚର୍ତୃଦଶୀର ବ୍ରାହ୍ମନିଶିରେ 
ହରିହର ରୂପ ଦର୍ଶନ କରିଆସୁଛନ୍ତି ଏଵଂ ହରିହର ମିଳନର ପରମ୍ପରା ଗଲୁ ରହିଛି । 
ଏବେବି ଲୋକ ମୁଖରେ ଅଛି - 

“ ଦେଖ ଓଳକଣା ମେଳଣ 
ପ୍ରଭୁ ହରିହର ମିଳନ ।” 

ଭଦ୍ରେଶ୍ଵର ମହାଦେବ ହେଉଛନ୍ତି ଓଳକଣା ମେଳଣର ମୁଖ୍ୟ ଦେବତା । ଭଦ୍ରେଶ୍ବରରୁ 
ଆସୁଥୁବା ସୁଶୋଭିତ ବିମାନରେ ରାଧାକୃଷ୍ଣ ମୂର୍ରି ସହିତ ଶିବଙ୍କ ଶର୍ତିର ସ୍ଲାରକଭାବେ 
ବେଲପତ୍ର ଚୂଆମାଳ ଓ ତମ୍ବା ନିର୍ମିତ ସର୍ପ ଆସିଥାଏ । ଅପୂର୍ବ ସଂପର୍କ ଶିବ ଶମ୍ଭୁ 
ଉମାପତିଙ୍କ ସହିତ ଲକ୍ଷ୍ମୀପତି ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର । ଏହାଙ୍କ ଭିତରେ ଦୃଦ୍ଧ ଅବା କିଏ ଉପୁଜାଇବ ? 

ଭୁବନେଶ୍ବର ଉପକଣ୍ଠ ଶ୍ୟାମପୁରରେ ଦୋଳମେଳଣ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ଗ୍ରାମର 
ଇଷ୍ଟଦେବ ସିଵଦ୍ଧେଶ୍ଵର ଦେବ, ଗୋପାଳଜିଉ, ପତିତପାବନ, ସତ୍ୟନାରାୟଣ ଓ 
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ମେଳଣ - ଭକ୍ତ ଓ ତତ୍ତ୍ଵର ମିଳନ ୧୦୭ 


ରାଧାକୃଷ୍ଣ ଦେବ ଦୋଳ ମେଳଣକୁ ବାହାରନ୍ତି, ଆଖପାଖ ଗ୍ରାମର ଠାକୁରମାନେ ମଧ୍ଯ 
ବିମାନରେ ଆସି ଏହି ମେଳଣରେ ଯୋଗଦେଇଥାନ୍ତି । ଶେଷ ସମୟରେ ହରିହର 
ଭେଟ ହେବାର ପରମ୍ପରା ଆଜିପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚଳି ଆସିଛି । 

ଓଡ଼ିଶାର ବରଗଡ଼ ଜିଲ୍ଲା ଅମ୍ବାଭୋନା ବୃକ୍‌ ଅନ୍ତର୍ଗତ ବଡ଼ଧରା ଓ ଛତିଶଗଡ଼ 
ରାଜ୍ୟର ରାୟଗଡ଼ା ଜିଲ୍ଲା ଅନ୍ତର୍ଗତ ସରିଆ ଥାନା ବଢ଼େ ନୂଆପରା ସୀମାନ୍ତବର୍ରୀ 
ଦେଉଳଟିଲା (ବାଲାପାଖ)ରେ ପ୍ରତିବର୍ଷ ଫାଲଗୁନ ପୂର୍ଣଣମା ଅବସରରେ ହୋଲିଖେଳ 
ହୋଇଥାଏ । ଫାଲଗୁନ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା ଅବସରରେ ପୁରପଲ୍ଲୀରେ ହରିହର ଭେଟହୋଇ 
ଖେଳକୁ ବସନ୍ତ ମହୋତ୍ସବ ରୂପେ ପାଳନ କରିଥାନ୍ତି । ଏପରିକି ଦୂଇ ରାଜ୍ଯର ଏମିତି 
ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ଗାଁ ଏକାଠି ହୋଇ ଘରେ ନୁହେଁ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନରେ ରଙ୍ଗଖେଳ 
କରିଥାନ୍ତି । ତାହାକୁ ହରିହର ଭେଟ କୂହାଯାଏ । ଅନ୍ୟ ନାମରେ ବସନ୍ତକାଳୀନ ରଥଯାତ୍ରା, 
ଦୋଳ ମହୋସବ ନାମରେ ହରିହର ଭେଟ ବୋଲି ଲୋକମୁଖରେ ପ୍ରଚଳିତ । 

ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ, ପ୍ରାଚୀନ ସମୟରୁ ଏହି ପରମ୍ପରା ଚାଲିଆସିଛି । 
ବୈଷ୍ଣବ ଓ ଶାକ୍ତ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ସମନ୍୍‌ୟ ଆଣିବାପାଇଁ ବହୁ ଶତାଦୀ ପୂର୍ବେ ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ଥାନରେ ହରିହର ଭେଟର ପରମ୍ପରା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥଲା । ନୃସିଂହନାଥ ମନ୍ଦିରରେ 
ପ୍ରଚଳିତ ହରିହର ପଟଙ୍ଗତ ଏହାର ଏକ ନିଦର୍ଶନ । ପ୍ରାଚୀନ ସମୟରେ ଏହି ଅଞ୍ଚଳ 
ଦକ୍ଷିଣ କୋଶଳର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଥଲା । ବିଡ଼ମ୍ବନାକୂମେ ଉଭୟ ଅଞ୍ଚଳ ବା ରାଜ୍ଯ 
ପୁନର୍ଗଠନ ସମୟରେ ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ ଓଡ଼ିଶାରେ ରହିଯାଇଥୁଲା । ଅନ୍ୟଟି 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦେଶରେ ରହିଗଲା, ଯାହାକି ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଛତିଶଗଡ଼ ରାଜ୍ୟରେ 
ରହିଯାଇଛି । ଭୌଗୋଳିକ ସରହଦ ଓ ରାଜନୈତିକ ବିଭାଜନ ଉଭୟ ଅଞ୍ଚଳବାସୀଙ୍କ 
ହୃଦୟକୁ ବିଭାଜିତ କରିପାରିନାହିଁ । ବରଂ ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ବନ୍ଧନ ଆହୁରି ନିବିଡ଼ତର 
ହେବାରେ ଉଭୟ ରାଜ୍ୟର ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତି, ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା, ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ବିଶେଷତ୍ବ, 
ଏକ୍ୟସଂହତି, ଜୀବନ ଓ ଜ୍ୀବିକାରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି । ବୈବାହିକ, 
ସାମାଜିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ, କଳାସଂସ୍କୃତି, ସାହିତ୍ଯ ସବୁକ୍ଷେତ୍ରରେ “ଓଡ଼ିଆତ୍‌ ” 
ଦେଖବାକୁ ମିଳିଥାଏ । 

ଦୋଳପୂର୍ଣ୍ତମୀର ପଞ୍ଚମ ଦିନରେ ବାଣପୁରରେ ପଞ୍ଚଦୋଳ ମେଳଣ ଅନୁଷ୍ଠିତ 

ହୋଇଥାଏ । କନଶ୍ରତି ଅନୁସାରେ ଏହା ସପ୍ତଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ମଧ୍ଯବର୍ଗୀ ସମୟରେ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା । ଦୋଳପୂର୍ଣମୀ ପରବର୍କୀ ପଞ୍ଚମଦିନରେ ଏହି ଦୋଳ ଆରମ୍ଭ 
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୧or୮ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ହେଉଥୁବାରୁ ଏହା ପଞ୍ଚୁଦୋଳ ଭାବରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ମେଳଣ ପଡ଼ିଆର ମଞ୍ଧସ୍ଥଳରେ 
ମା' ଭଗବତୀଙ୍କ କାଠି ପ୍ରତିମା ଓ ପ୍ରଭୁ ଦକ୍ଷେଶ୍ଵର ଦେବ ଏକାଠି ବିଜେ ହୁଅନ୍ତି । 
ତାଙ୍କର ଦକ୍ଷିଣ ପାର୍ଶ୍ବରେ ଶାସନବାଡ଼ର ପ୍ରଥମ ଠାକୁର ଶ୍ରୀ ରଙ୍ଗନାଥ ଦେବ ଏବଂ 
ବାମ ପାର୍ଶ୍ବରେ ବାଲୁଗାଁର ଶ୍ରୀ ଉମା ମହେଶ୍ବର ବିଜେ କରନ୍ତି । ଏହାପରେ ବିଷ୍ଣୁ 
ବିଗ୍ରହମାନେ ଉପବିଷ୍ଷ ହୁଅନ୍ତି । ଅପୂର୍ବ ମିଳନ ଘଟେ ଦୂଇ ଆଧ୍ାତ୍ସିକ ବିରରର ! ଶିବ 
ଓ ବିଷୁ ବିଚାରର | ପ୍ରାୟ ୧୦ ୪ଟି ଗ୍ରାମର ୧୦୮ ଦେବଦେବୀ ଆମନ୍ତିତ ହୋଇ 
ଏହି ଭେଟଭାଟ ଉତ୍ସବରେ ଯୋଗ ଦେଇଅନ୍ତି | 

ରୂପ୍‌ସା ଥାନା ଅନ୍ତର୍ଗତ ପିଛାବଣିଆ ଗ୍ରାମରେ ଏକ ବଡ଼ ଧରଣର ଦୋଳ 
ମେଳନ ହୋଇଥାଏ । ଏଠି ମଧ୍ୟ ସେହି ହରିହର ଭେଟର ପରମ୍ପରା ରହିଛି । 

ଉତ୍ତର ଓଡ଼ି ଶାରେ ପ୍ରାୟ ଅନେକ ଗ୍ରାମରେ ଦୋଳମେଳନ ପାଳିତ 
ହୋଇଥାଏ । ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ମୟୂରଭଞ୍ଜ କରଞ୍ଜିଆ( ପୀଞ୍ଚପୀଡ଼) ବାଲେଶ୍ଵର 
ଜିଲ୍ଲାର ପଥରାଜପୁର ଓ ଭଦ୍ରକ ଜିଲ୍ଲାର କାଳୀମେଘା ମେଳଣ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ହେଲେ ଏଠି 
ଗୌଡ଼ିୟ ବୈଷ୍ଠବଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ଅନୁଭୂତ ହୋଇଥାଏ । ତଥାପି ' ମେଣ୍ଟାଘରପୋଡ଼ି' 
ପରମ୍ପରା ସହିତ ଶିବ ଦର୍ଶନର ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିଛି । 

ଯାଜପୁର ଧର୍ମଶାଳାର ଛତରହାଟ, ତୋଟାହାଟ ପଡ଼ିଆରେ ମୁନସି ମେଳଣ 
ବସେ । ୧୮୭୯ ମସିହାରେ ପ୍ରଥମେ ମୁନସି ମେଳଣ ବସିଥୁଲା । ଏହି ଜିଲ୍ଲାର 
ଖଶ୍ିତରା ମେଳଣ ଅନ୍ୟ ଏକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ମେଳଣ । 

କଟକ ଜିଲ୍ଲା ଫୁଲନଖରାଠାରୁ ରାଜପଥ ନଂ ୬୦ ନିଆଳି ମାଧବ ରାସ୍ତାରେ 
କିଛିବାଟ ଗଲାପରେ ମଇଧରପଡ଼ା-ଜଗନ୍ନାଥପୁର ଛକ ପଢ଼ିଥାଏ । ସେହି ଛକରୁ 
ଗୋବିନ୍ଦପୁର ରାସ୍ତାରେ ଅଳ୍ପ କିଛିବାଟ ଗଲେ ଅରିଲୋ ଗ୍ରାମ ପଡ଼ିଥାଏ । ଏଠାରେ 
ଏକ ବିରାଟ ମେଳଣର ପରମ୍ପରା ରହିଛି । ଏକ ତଥ୍ୟରୁ ଜାଣିବାକୁ ମିଳେ ଯେ 
ଅରିଲୋ ମେଲଣ ଆରମ୍ଭର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବର୍ଷ ବର୍ରମାନ ସୁଧା ଜଣା ପଡ଼ିନଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ 
ମରହଟ୍ଟା ଶାସନର ଅନ୍ତିମ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ତଥା ଜୱେଲସଲିଙ୍କ ସମୟରେ ୧୮ ୦୩ ମସିହାରେ 
ଓଡ଼ିଶା? ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ କବଳିତ ହେବାର ପାଖାପାଖୁ 
ସମୟରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥବା ସୁନିଶ୍ଚିତ । ଆଖାପାଖ ଷାଠିଏଟି ଗ୍ରାମର ଲୋକଙ୍କୁ 
ଭ୍ରାତୃତ୍ଵର ବନ୍ଧନରେ ବାନ୍ଧି ରଖୁବା ପାଇଁ ତଥା ସଦଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ପାଇଁ ' ଅରିଲୋ 
ମେଳଣ" ସଂପର୍କର ସେତୂଟିଏ ପାଲଟି ଯାଇଛି । 
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ମେଳଣ - ଭକ୍ତ ଓ ତତ୍ତ୍ଵର ମିଳନ ୧୦୯ 


ପ୍ରଥମରୁ ୧୦୮ ଦୋଳବିମାନ ଆସୁଥବାର ଜନଶ୍ରୃତି ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ 
ସମୟରେ ଏହାର ସଂଖ୍ୟା ୮୦ ରୁ ୯୦ ବା ୫୦ ରୁ ୬୦ ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ ଥିବା 
କଥା କୋର୍ଟରେ ମାମଲା ପରିଗାଳନା ସମୟରେ ସାକ୍ଷୀମାନେ ସାକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରି 
ନ୍ୟାୟାଳୟରେ ପ୍ରକାଶ କରିଥଲେ । 

ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରମ୍ପରାର ପ୍ରାଣକେନ୍ଦ୍ର କଟକ ସହର ଓ ନୂଆ ରାଜଧାନୀ 
ଭୁବନେଶ୍ବରକୁ ସଂଯୋଗ କରୁଥିବା ପାଞ୍ଚ ନମ୍ବର ଜାତୀୟ ରାଜପଥର ମଞ୍ଯସ୍କଳୀ 
ଫୁଲନଖରା ଠାରୁ ଅଳ୍ଚକିଛି ଦୂରରେ ଅବସ୍ଥିତ ଏହି ଅରିଲୋ ଗାଁ । ଗାଁ ମୁଣ୍ଡରେ 
ଜନମନ ହରଣକାରୀ ବିରାଟ ପଦ୍ଧ ପୁଷ୍ଟରିଣୀ । ସାତ ଏକର ଜମିରେ ଅବସ୍ଥିତ ଏହି 
ଜଳାଶୟ ଉପକଣ୍ଠରେ ଦେବ ଦେବ ଜଳେଶ୍ବର ମହାଦେବଙ୍କ ମନ୍ଦିର । ଗାଁର ସମସ୍ତ 
ଦେବଦେବୀଙ୍କ ନାମ “ଜଂ ବର୍ଣ୍ଣମାଳାରୁ ଆରମ୍ଭ । ଯେମିତିକି ଜଳେଶ୍ଵର, ଜନାର୍ଦନ, 
ଯୁଗଳ କିଶୋର, ଜନ୍ତେଶ୍ବଵର ଓ ଜାଗୁଳାତ୍ତ । ଏହି ଗାଁରେ ଦୂଇଶହ ବର୍ଷରୁ ଅଧୁକ 
ହେଲାଣି ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇ ଆସୁଥ୍‌ବା ‘ ଅରିଲୋ ମେଳଣ” ଆଞ୍ଚଳିକ ସ୍ତରରେ 
ଆତ୍ସୀୟତାର ପବିତ୍ର ବନ୍ଧନ ପାଇଁ ଏକ ମହାର୍ଘ ମୁହୂର୍ର ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । 

ଶ୍ରୀଶ୍ରୀ ଜନାର୍ଦ୍ଦନ ଦେବଙ୍କ ପୁରୁଣା ମନ୍ଦିର ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଦେବଙ୍କ ଚାଳିଶ ଅଙ୍କରେ 
ଖର୍ଦଦାଘର( ? ) ଭିକାରୀ ମାରଣାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ବୋଲି ପୁରୁଣା ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ରରେ ଥବା 
ଶିଳାଲେଖରେ ଖୋଦିତ ହୋଇଅଛି । ଦିବ୍ୟସିଂହ ଚମ୍ପତ୍ତଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରଚିତ ‘ରଥପୁର 
କଟକ ଏକ ଏତିହାସିକ ଅଧ୍ୟୟନ” ଓ କେଦାର ନାଥ ମହାପାତ୍ରଙ୍କ ରଚିତ “ଖୁରୁଧା 
ଇତିହାସ ' ପୁସ୍ତକରୁ ଜଣାଯାଏ ପ୍ରଥମ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଦେବ ୧୫୬୮ ରୁ ୧୬୦୦ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ୪୪ ଅଙ୍କ ଶାସନ କରିଥିଲେ । ତଦନୁଯାୟୀ ୪୦ ଅଙ୍କ ୧୫୯୭ ମସିହା 
ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେହୁଏ । 

ଆପଣାର ମହିମାରେ ମହିମାନ୍ବିତ ତଥା ଭକ୍ତି ଓ ବିଶ୍ଵାସର ସମନ୍ଟୟରେ ଭକ୍ତ 
ହୃଦୟ କନ୍ଦରରେ ପୂଜିତ ଛଷ୍ଟଦେବ ଶ୍ରୀଶ୍ରୀ ଜନାର୍ଦ୍ଦନ ଦେବଙ୍କ କାରୁକାର୍ଯ୍ୟପୂର୍ 
କଳାମୁଗୁନି ପଥର ମୁର୍ରିର ଉଚ୍ଚତା ଗାରିଫୁଟ ଛଅ ଇଞ୍ଚ ଓ ଚଉଡ଼ା ଦୂଇଫୁଟ । ପ୍ରାୟ 
ଏକ ହଜାର ବର୍ଷର ପୁରୁଣା ଓ ଖଣ୍ଡିଏ କଳା ମୁଗୁନି ପଥରରେ ନିର୍ମିତ ଶ୍ରୀଜୀଉଙ୍କ 
ମସ୍ତକରେ ଖୋଦିତ କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁକୁଟ । ଏହି ବିଗ୍ରହର ଚର୍ତୁପାର୍ଶ୍ଵରେ ଶୋଭିତ 
ବିଭିନ୍ନ କାରୁକାର୍ଯ୍ୟ ଠିକ୍‌ ମୁକୁଟ ଉପରେ ଏକ ଆକର୍ଷଣୀୟ ପୌରାଣିକ ମୁର୍ଭିର ମୁହଁ 
ଯାହା ସହକରେ ଅନୁମେୟ ନୁହେଁ । ମସ୍ତକ ଉପରେ ବିରାଜମାନ ବ୍ରହ୍ମା ଓ ଶିବ । 
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୧୧୦ ସଂସ୍କୃଚି ବିଭବ 


ଶଙ୍ଖ, ଚକ୍ର, ଗଦା, ପଦ୍ଧ ଆୟୁଧରେ ଭୂଷିତ ଏହି ଚତୁର୍ଷା ମୂର୍ରି ପଦ୍ଧପୁଷ୍ଠ ଉପରେ 
ଅପୂର୍ବ ଭଙ୍ଗୀରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ । ହୃଦୟରେ ଶୋଭିତ କୌସ୍ତୁଭ ମଣି ଓ ହସ୍ତରେ 
ଖୋଦିତ ଅଳଙ୍କାର ଓ କଟୀଦେଶରେ ଖୋଦିତ ଚିତ୍ରକଳା ଶ୍ରୀ ଜୀଉଙ୍କର ରୂପ ଲାବଣ୍ୟକୁ 
ସୁଶୋଭିତ କରିବା ସହିତ ଓଡ଼ିଶାର ଅତୀତ ଶିଳ୍ପକଳା ଗଚାତୁରୀକୁ ଉଜିବୀତ କରୁଅଛି । 
ଏଥୁ ସହିତ ଶିବ-ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ଅଭେଦ ସମ୍ପର୍କକୁ ପ୍ରତିପାଦିତ କରି ଆସିଛି । 

ଫାଲଗୁନ ଶୁକ୍ଲ ତ୍ରୟୋଦଶୀ ରାତିରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଉଥିବା ଏହି ମେଳଣର 
ପାରମ୍ପରିକତା ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ୟ । ରାଜଦୋଳର ବିଧ୍ବ ବିଧାନ ଦଶମୀରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ । 

ହରିହର ଭେଟ ପରେ ଶ୍ରୀ ଜନାର୍ଦନ ଦେବ, ଗୋପୀନାଥଙ୍କ ସହ ନିଜର 
ଶୋଭାଯାତ୍ରା ନେଇ ଆଗେଇ ଯାଆନ୍ତି । 

ବିଶେଷକରି ସେ ଅପେକ୍ଷା କରିଥାନ୍ତି ଦେବଦେବ ମହାଦେବ ଶ୍ରୀ ଲକ୍ଷେଶ୍ବରଙ୍କ 
ଆଗମନକୁ । ଏହି ପରମ୍ପରା ଅରିଲୋ ମେଳଣର ଅନ୍ୟତମ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ¦ ୟା ଭିତରେ 
ଭୋଳାନାଥ ଲକ୍ଷେଶ୍ବର ହଠାତ୍‌ ପହଞ୍ଚ ଯାଆନ୍ତି । ବିଷ୍ଣୁ ତତ୍ତ ଓ ଶିବ ତତ୍ତ୍ତର ମିଳନ 
ଭକ୍ତକୁ ପୁଲକିତ କରେ । 

ଅନ୍ୟ ଏକ ବଡ଼ ମେଳଣ ପରମ୍ପରା କଟକ ଜିଲ୍ଲା ଦେବୀ-କନ୍ଦଳ ଦ୍ଵୀପାଞ୍ଚଳରେ 
ଥିବା କସର୍ଦାଠାରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ତଥ୍ୟାନୂସାରେ- ୨୯.୩. ୧୯୯୮ (ମେଷ 
୧୮ଦିନ ୧୩୦୫ ସାଲ ତୃତୀୟା) ଦିନ କସର୍ଦ୍ଦାରେ ଥିବା ' କଖାରୁମୁଣ୍ଡା ପେଟା' 
ନାମକ ପଡ଼ିଆରେ ୮ଟି ଦୋଳକୁ ନେଇ ଗୋଟିଏ ମେଳଣ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା । 
ଏହାର ନାମ ଦିଆଯାଇଥିଲା ଦୋଳଗୋବିନ୍ଦ ମେଳଣ । ଏହାର ଅଧ୍ବବାସୀ ଓ ସଭାପତି 
ଥିଲେ ବାବୁ ଶ୍ରୀଯୁକ୍ତ ଯନ୍େଶ୍ବର ମହାପାତ୍ର, ଗ୍ରାମ-କସର୍ଦଦା । ସେ ସମୟର ଦୁଇଜଣ 
ଡେପୁଟି କଲେକ୍ଟର ବାବୁ କାଳୀଚରଣ ସିଂହଙ୍କ ପୁତ୍ର ବାବୁ ଜଚିନ୍ଦ୍ର ମୋହନ ସିଂହ, 
ଗ୍ରାମ-ବାଉଁସଖାଲ, ଥାନା - ଆଇନପୁର, ଜି.-ଫଇଦପୁର ଓ ଅନ୍ୟଜଣେ ଡେପୁଟୀ 
ବାବୁ ରାଜ କିଶୋର ଦାସ ଏହି ମେଳଣ ଆରମ୍ଭ କରିଥଲେ । ତାଙ୍କରି କୀର୍ରି ସ୍ମରଣ 
କରିବା ଉଦେଶ୍ୟରେ ଏହି କଖାରୁମୁଣ୍ଡା ତୋଟାର ନାମ ଦିପୋଟି ତୋଟା ଓ ମେଳଣର 
ନାମ ଦିପୋଟି ମେଳନ ହୋଇଛି । 

ଏହି ଦିପୋଟିମାନେ ମେଳଣର ଚିରସ୍ଥାୟୀ ନିମନ୍ତେ ଏକ ସଭ୍ୟମଣ୍ଡଳୀ ତିଆରି 
କରି ଏହାଙ୍କ ହସ୍ତେ ମେଳଣର ଦାୟିତ୍ଵ ଅର୍ପଣ କଲେ ଓ ପ୍ରଥମ ପରିଗ୍ାଳନା କମିଟିର 
ପ୍ରଥମ ସଦସ୍ୟମାନେ ହେଲେ- 
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ମେଳଣ - ଭକ୍ତ ଓ ତତ୍ତ୍ଵର ମିଳନ ୧୧୧ 


୧. ରାଜ କିଶୋର ଦାସ, ପିତା- ନନ୍ଦକିଶୋର ଦାସ, ମୌଜା-ଜଇପୁର 
ଜି. କଟକ 

୨. ବାବୁ ଅଧୁକାରୀ ଜମ୍ଭେଶ୍ବର ମହାପାତ୍ରର ସଭାପତି- କସର୍ଦଦ 

୩. କୃପାସିନ୍ଧୁ କାନୁନ୍‌ଗୋ, ଅରିସୋଲ-ସମ୍ପାଦକ 

୪. ଧର୍ମାନନ୍ଦ ପଟ୍ଟନାୟକ, ନୋଦା - ସମ୍ପାଦକ 

୫. ବାବୁ ନବଘନ ପାତ୍ର (ଗୋଲମହ ମଦୂପାଟଣ) ସହ ସମ୍ପାଦକ 

୧୮୯୯ ମସିହାରେ ଶ୍ରୀଯୁକ୍ତ ଜମ୍େଶ୍ବର ମହାପାତ୍ର ‘ରାଧାକାନ୍ତ ଓ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣ” ଠାକୂରଙ୍କୁ ନେଇ ସେଠାରେ ଥାନପତି କରାଇଥିଲେ। ୧୮୯୯ 
ମସିହାରେ ବାବୁ ଜରଚିନ୍ଦ୍ର ମୋହନ ସିଂହ ସଭ୍ଯମଣ୍ଡଳୀ ସ୍ଥିରକରି ଜମ୍ବେଶ୍ବର ମହାପାତ୍ରଙ୍କ 
ସଭାପତିତ୍ଵରେ ଅନ୍ୟ ୮ ଏବଂ ୪୪ ମଣ୍ଡଳକୁ ମିଶାଇ ୫-୨ ମଣ୍ଡଳ କରାଇଲେ । 
ଏହି ୧୮୯୯ ମସିହାରେ ୫ ୨ ମଣ୍ଡଳ ଠାକୁରଙ୍କୁ ନିମନ୍ତ୍ରଣକରି ଠାକୁର ମେଲଣକୁ 
ଦିପୋଟି ମେଲଣ ନାମରେ ନାମିତ କରାଗଲା । ଏହା ପ୍ରତ୍ଯେକ ବର୍ଷର ଫାଲଗୁନ 
ମାସ (ତୃତୀୟା ରାତ୍ର) ପ୍ରକାଶ ନହେବା ପୂର୍ବରୁ ଏହି ଦୋଳବିମାନ ମାନେ 
ସମାରୋହରେ ଉପସ୍ଥିତ ହେବେ ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କରାଗଲା । ଯଦି ଉକ୍ତ ରାତ୍ର 
ପ୍ରକାଶ ପରେ ଉପସ୍ଥିତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ୩ ନଂ ଲିଖୂତ ତାଲିକା ମତେ ସମାରୋହରେ 
ନ ଆସନ୍ତି ତେବେ ସେ ଦୋଳର ସେବାୟତମାନଙ୍କ ବିବେଚନାରେ ନିୟମ ଭଙ୍ଗ 
ଫଳ ଭୋଗି ହେବେ । 

ମେଳଣର ଇଚିବୃରି : ପ୍ରଥମେ ଶ୍ରୀ ଥାନପତି ( ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣ ଓ ରାଧାକାନ୍ତ 
ଠାକୁର) ସର୍ବାଗ୍ରେ ମେଳଣରେ ବାମ ପାର୍ଶ୍ବରେ ବିରାଜମାନ କରିବେ । ଥାନପତିଙ୍କ 
ବଡ଼ଭାଇ ଗତନାଥ ମହାଦେବ( ଖଜରା) ସମ୍ମାନର ସହ ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣଙ୍କ ଦକ୍ଷିଣ 
ପାର୍ଶ୍ଵରେ ବସିବେ । ଏହାପରେ ଅନ୍ଯ ଠାକୁର ମୈଶୁଫ୍‌ ବିଧ୍ୂମତେ ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରି 
ମେଲଣ ସ୍କାନରେ ବସାଇବେ (କ୍ରମାନ୍ଵୟରେ) । ସର୍ବଶେଷରେ ଠାକୂର ଶ୍ରୀ 
ଗୋପାଳଜୀଉ ତରବଣ (ବାଙ୍କିଘାଟି) ମେଳଣ ପଡ଼ିଆରେ ବିରାଜମାନ କରିବେ । 
କୌଣସି ଠାକୂର ଗୋପାଳଜୀଉଙ୍କ ପଛରେ ରୁହନ୍ତି ନାହିଁ । 

ଠାକୁରଙ୍କ ସଞ୍ମେଳନ : ନିମନ୍ତିତ ଠାକୂରମାନଙ୍କ ନାମ ନିମ୍ନରେ ଦିଆଗଲା । 
ଏମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଦିପୋଟି ଜମି ଖଂଜା କରିଛନ୍ତି ଓ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଠାକୁରଙ୍କ 
ମାର୍ଫପତଦାରମାନେ ଭୋଗ ଦଖଲରେ ଅଛନ୍ତି । 
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ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ଶ୍ରୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣ ରାଧାକାନ୍ତ ଠାକୁର, ଆନପତି କସର୍ଦ୍ଦା 
ଶ୍ରୀ ଗୋପିନାଥ ଜୀଉ - ଏରଞଚ 

ଶ୍ରୀ ଗୋପିନାଥ ଜୀଉ - କୁଳଶ୍ରୀ 

ଶ୍ରୀ କିଶୋର ଜୀଉ - ଏରଞ୍ଚ (କାନୁନ୍‌ଗୋ) 
ଶ୍ରୀ ଗୋପିନାଥ ଜୀଉ ( ଉତ୍ତାରଣ) 

ଶ୍ରୀ ରାଧାମୋହନ ଠାକୂର (ଉତ୍ତାରଣ) 

ଶ୍ରୀ ଗୋପିନାଥ ଜୀଉ (ଭରାତ) 

ଶ୍ରୀ ରାଧାମୋହନ ଠାକୂର ( ବରହମପୁର) 
ଶ୍ରୀ ଗୋପାଳ ଜୀଉ ( ଡିମିରୀ) 

ଶ୍ରୀ ଗୋପିନାଥ ଜୀଉ ( ଅଂଳୋ) 

ଶ୍ରୀ ରାଧାବଲ୍ଲଭ ଠାକୁର (ଅଂଳୋ) 

ଶ୍ରୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣ ଠାକୂର ( ନୋଦା)( ପଟ୍ଟନାୟକ) 
ଶ୍ରୀ ରାଧାମୋହନ ଠାକୂର (ଅରିଶୋଲ) 
ଶ୍ରୀ ରାଧାକୃଷ୍ଣ ଠାକୁର ( ଡିମିରି) 

ଶ୍ରୀ ଗୋପିନାଥ ଜୀଉ (ରାଣିଓଳା) 

ଶ୍ରୀ ରାଧା ବଲ୍ଲଭ ଜୀଉ (ବାହାରଣା) 

ଶ୍ରୀ ଗୋପିନାଥ ଠାକୁର (ବରିଷଣ) 

ଶ୍ରୀ ଗୋପିନାଥ ଜୀଉ ( ଶଳେଇ ବେଦପୁର) 
ଶ୍ରୀ ରାଧାମାଧବ ଠାକୁର ( ପଳଶୁଧା) 

ଶ୍ରୀ ଗୋପିନାଥ ଜୀଉ ( ଅଲିଙ୍ୀ) 

ଶ୍ରୀ ଗୋପାଳ ଜୀଉ ( ପତୁକଣା) 

ଶ୍ରୀ ରାଧା ମୋହନ ଠାକୁର (ପୋହଳ) 

ଶ୍ରୀ ଗୋପୀନାଥ ଜୀଉ (ଭୋଗେଶ୍ଵର) 

ଶ୍ରୀ ରାଧାମୋହନ ଠାକୁର (ଉତ୍ତାରଣ) 

ଶ୍ରୀ କିଶୋର ଜୀଉ (କୂଳଶ୍ରୀ) 

ଶ୍ରୀ ରାଧାମୋହନ ଠାକୁର ( ଶଗଡାଇଲୋ) 
ଶ୍ରୀ ମଦନ ମୋହନ ଜୀଉ (ପଦାତୀରା) 
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ମେଳଣ - ଭକ୍ତ ଓ ତତ୍ତ୍ଵର ମିଳନ ୧୧୩ 


୨୮. ଶ୍ରୀ ରଘୁନାଥଜିଉ (ଅଥଙ୍) 
୨୯. ଶ୍ରୀ ରାଧୀମାଧବ ଜୀଉ (ଅଥଙା) 
୩୦. ଶ୍ରୀ କୁଞ୍ଜବିହାରୀ ଠାକୁର ( ଅଥଙ୍ଗ) 
୩୧. ଶ୍ରୀ ଗୋପିନାଥ ଠାକୁର ( ଅଳତଳଙ୍ଗ ) 
୩ ୨. ଶ୍ରୀ ଗୋପିନାଥ ଠାକୁର (ଶେନଦା) 
୩୩. ଶ୍ରୀ ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ଦେବ (ରାଇଚାନ୍ଦେଳ) 
୩୪. ଶ୍ରୀ ଗୋପାଳ ଜୀଉ ( ଏକେ ବେରୁଆଁ) 
୩୫. ଶ୍ରୀ ଦୋଳ ଗୋବିନ୍ଦ ଜିଉ (କାଳଖ) 
୩୬. ଶ୍ରୀ ଗୋପିନାଥ ଜୀଉ (ଦିଘା) 
୩୭. ଶ୍ରୀ ରାଧାଶ୍ଯାମ ଠାକୁର (ବାଇରୋଇ) 
୩୮. ଶ୍ରୀ ରାଧାମୋହନ ଠାକୁର (ସିଠାଳୋ) 
୩୯. ଶ୍ରୀ ରାଧାମୋହନ ଜୀଉ (ଅଂଳୋ) 
୪୦. ଶ୍ରୀ ଗୋପିନାଥ ଦେବ (ବଡ଼ ମୁଳେଇ) 
୪୧. ଶ୍ରୀ ରାଧାକାନ୍ତ ଜୀଉ ( ଡିମିରୀ) 
୪୨. ଶ୍ରୀ ରାଧାମୋହନ ଠାକୁର ( ଡିମିରୀ) 
୪୩. ଶ୍ରୀ ଗୋପିନାଥ ଜୀଉ (ବାଙ୍କଘାଟୀ) 
୪୪. ଶ୍ରୀ ଗୋପାଳ ଜୀଉ (ଖଣ୍ଡମୁଣ୍ଡା ବାଙ୍କଘାଟୀ) 
ଠାକୁରମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ମେଳଣ ଦିନ ଖଞ୍ଜାଯାଇଥବା ନୀତିନୈବେଦ୍ଯ 
ନିମ୍ନରେ ଦିଆଗଲା । 
ଵ ଅପରାହ୍ନ ୧୨ଟା ସମୟରେ (କଦଳୀ, ଖୀର, ମରିଚ) ସମସ୍ତ ଠାକୁରଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଧାହ୍ନ ଭୋଜନ ଦିଆଯାଏ । 
ଫୁଲ, ଚନ୍ଦନ, ଅବିର, ଥାନପତିଙ୍କ ବ୍ରାହ୍ମଣ ସମସ୍ତ ଠାକୁରଙ୍କ ଦେବେ । 
୪.୩୦ ରୁ ୫ଟା ଭିତରେ ଥାନପତି ଅନ୍ଯ ଠାକୁରଙ୍କ ସେବାୟତମାନଙ୍କୁ 
ଭୋଗଡାଲା ସମସ୍ତ ଠାକୁରଙ୍କ ପାଇଁ ଦେବେ । ତତ୍ସଙ୍ଗେସଙ୍ଗେ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ଏକ ସମୟରେ ଠାକୁରଙ୍କୁ ଭୋଗ କରିବେ । 
ଏହାପରେ ଥାନପତିଙ୍କୁ ବେହେରା ଧରି ତାଙ୍କ ସ୍ଥାନରେ ଠିଆହେବେ । 
ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ ଶ୍ରୀ ଗୋପାଳଜୀଉ ( ବାଙ୍କିଘାଟୀ) ହରିହର ଭେଟ କରିବେ । 
ଦ୍ଵିତୀୟରେ ଗୋପିନାଥ ଜୀଉର((ବାଙ୍କଘାଟୀ) ହରିହର ଭେଟ କରିବେ । 
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୧୧୪ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ଵ ଏହାପରେ କ୍ରମାନ୍ଵୟରେ ଅନ୍ଯ ଠାକୁର ମାନେ ହରିହର ଭେଟ କରାଇ ଯେ 

ଯାହା ଘରକୁ ପଳାଇବେ । 
@ଵ ସର୍ବ ଶେଷରେ ସମସ୍ତ ଠାକୁରଙ୍କୁ ହରିହର ଭେଟ କରାଇ ଥାନପତି ତାଙ୍କ 

ସ୍ଥାନରୁ ଆସି ନଦୀକୂଳେ ଯମୁନା ସ୍କାନ କରି ବିଜେସ୍ଥଳକୁ ଆସିବେ । 
ଵ ଦିପୋଟି ମେଳଣ ପାଇଁ ଫାଲ୍‌ଗୁନ ତୃତୀୟା ଦିନ ସମସ୍ତ ଠାକୁରଙ୍କୁ ରୋଷଣୀ 

କରି ଆସିବା ପାଇଁ ଜମି ଖଞ୍ଜା ଯାଇଅଛି । 

ଏହି ମେଳଣ ପରମ୍ପରା ଭିତରେ ଦୁଇ ବିଶିଷ୍ଠ ତନ୍ତ ଶିବ-ତର୍ତ ଓ କୃଷ୍ଣ-ତର୍ତ 
ମଧ୍ଯରେ ସଂଘର୍ଷ ନୁହେଁ, ସମନ୍‌ୟ ରଖୁବାର ପରମ୍ପରା । ଅନ୍ୟ ଦିଗଟି ହେଲା ନିଜ 
ଆରାଧ୍ୟ ଦେବଙ୍କୁ ଆଲିଙ୍ଗନ କରିବାର ବ୍ଯବସ୍ଥା । ଛୁଆଁ ଅଛୁଆଁ ଭେଦଭାବ, ଭିନ୍ନ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ସମ୍ପଦାୟ ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ଭେଦଭାବକୁ ଭୁଲି ଭକ୍ତମାନେ ଠାକୁରଙ୍କ 
ନିକଟରେ ଠୁଳ ହୋଇଅଆନ୍ତି । ଠାକୁରେ ନିଜେ ପଦାକୁ ଆସିଥାନ୍ତି ଦର୍ଶନ ଦେବାକୁ 
ଖୁସି ମନାଇବାକୃ, ଅବିର ଖେଳିବାକୁ । 

ଅନେକ ଯାନିଯାତ୍ରା ମେଳାମହୋତ୍ସବର ଭୂଇଁ ଆମ ରାଜ୍ୟ ଓଡ଼ିଶା । ଆଦିବାସୀ 
ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଭାବରେ ଅନେକ ପୂଜା ପଦ୍ଧତି ବାରବ୍ରତ ତେର ଓଷା ଯେପରି ସମଗ୍ର 
ଭୂମିଟିକୁ ଆବୋରି ରଖୁଛି, ସେହିପରି ଆଛାଦିତ କରିଛି ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ । 
ତଥାପି ଯେପରି ଏ ମାଟି ଆଉ ଏହାର ମଣିଷ ଯୁଗଯୁଗ ଧରି ସଂଗ୍ରାମ ଚଳେଇ ରଖୁଛି 
ନିଜର ମୌଳିକତା ଅକ୍ଷୁର୍ଣ୍ଣ ରଖୁବାକୁ । ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ଧର୍ମଧାରାରୁ ଅନେକ ଯାନିଯାତ୍ରା, 
ପର୍ବପର୍ବାଣି, ମେଳାମଉଛବ ଜନ୍ମ ନେଇଛି, ଧାରଣ କରିଛି ଏବଂ ସେ ସବୁଦ୍ଧାରା 
ପ୍ରବୃଦ୍ଧ ହୋଇଛି । ସ୍ଥାନ-କାଳ-ପାତ୍ର ଅନୁସାରେ ଏହାର ଗ୍ରହଣୀୟତାକୁ ନିର୍ଣୟ ନକଲେ 
ଫିକା ପଡୁଥିବା ବ୍ୟଯବସ୍ଥାଟି ଅନେକ ପ୍ରଶ୍ନବାଚୀ ସୃଷ୍ଠି କରିଥାଏ । ଏ ସମସ୍ତ ମଧ୍ଯରେ 
ଧର୍ମଧାରଣା ବା ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକତାର ଛାପ ଯେତିକି, ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ 
ତଥା ବ୍ୟକ୍ତି ବା ସମାଜର ବିଶ୍ଵାସ, ରୁଚି ତଥା ନୀତିର ଛାପ ସେତିକି ଦେଖବାକୁ 
ମିଳିଥାଏ । ସବୁଗୁଡ଼ିକର ଠିକ୍‌ ଆଲୋଚନା ନ କରି ବାହ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖ୍ବଲେ ଆମେ 
ନିଶ୍ଚୟ ଠକି ଯିବା । ମେଳଣ ପରମ୍ପରାର ପଛରେ ନିହିତ ଥବା “ଦୂଇ ତର୍ତ'ର ସଂଘର୍ଷ 
ଏଡ଼ାଇ, ଏକୀକରଣ ଭାବ ଯେତିକି ସ୍ପଷ୍ଟ ବା ହରି-ହର ତର ଭିତରେ ଥବା 
ଭେଦାଭେଦ ପରିବର୍ଭେ ଏିକ୍ଯ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ନିମନ୍ତେ ଏହି ମେଳନ ପରମ୍ପରାର ସ୍ପଷ୍ଟି 
ସେତିକି ସ୍ପଷ୍ଟ । ପରବର୍ରୀ ଅବସ୍ଥାରେ ଏଥୁରେ ଜ୍ଞାନ-ତର୍ତ୍‌ ଓ ଭକ୍ତି -ତର୍ଵର ଫେଣ୍ଟାଫେଣ୍ଟି 
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ମେଳଣ - ଭକ୍ତ ଓ ତତ୍ତ୍ଵର ମିଳନ ୧୧୫ 


ଭାବ, ତା” ପରବର୍ରୀ ଅବସ୍ଥାରେ ଭକ୍ତି ଓ ପ୍ରେମର ମିଶ୍ରଭାବ ଏମିତି ଅନେକ ଯୋଡ଼ି 
ହୋଇଯାଇଛି । କିନ୍ଧୁ ମୌଳିକ ତତ୍ତ୍ଵ କଂଣ ଲୋପ ପାଇଛି ? ଗୌଡ଼ୀୟ ବୈଷ୍ଣବ 
ମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବ କ'ଣ ହରିହରଙ୍କ ଭିନ୍ନ କରିପାରିଛି ? 

ଆଜିର ଶିକ୍ଷା, ସଭ୍ୟତା ଓ ବିଜ୍ଞାନର କ୍ଷୀପ୍ର ଅଗ୍ରଗତି ହେତୁ ପ୍ରଚଳିତ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ପରମ୍ପରା ଅଲୋଡ଼ା ତାତ୍ସଲ୍ୟର ବିଷୟ ହୋଇ ଉଠିଛି । ଆମ ସମାଜରେ “ମେଳା” ଓ 
ମେଳଣ ବହୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇଛି । କ୍ଲିଷ୍ଟ ଧର୍ମଧାରା, ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯଧର୍ମର 
ପ୍ରଭାବ ଏବଂ ସଂସ୍କୃତ କାବ୍ଯ ମହାକାବ୍ୟ ବୁଝିବା ବୁଝାଇବା ପ୍ରଭୃତି ଯେତେବେଳେ 
“ବହୁଜନ ହିତାୟ” ହେଲା ନାହିଁ, ଅନେକ ଏ ଚାରିଗଶ୍ଡିରୁ ବାହାରି ଆସି ଧର୍ମଧାରାକୁ 
ଲୋକାଭିମୁଖୀ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନୂତନ ଉପାୟମାନ ସୃଷ୍ଟି କଲେ । ସେଥୁରେ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଚରିତ୍ର ଗଠନ, ସମାଜର ବୌବିକ ବିକାଶ ଓ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ଚେତନାର 
ଅଂଗୀକାରବଦ୍ଧତା ଭରି ଦେଲେ । ଯାନିଯାତ୍ରା, ମେଳାମଉଛବ, ଓଷାବ୍ରତ, ମନ ଓ 
ଶରୀରର ଶୁଦ୍ଧତା ଆଣିବାରେ ଯେତିକି ସାହାଯ୍ଯ କରିଥାଏ, ସମାଜର ଶୁଦ୍ଧତା ଓ 
ଅଗ୍ରଗତିରେ ମଧ୍ଯ ସେତିକି ସହାୟତା ଦେଇଥାଏ । ଏଥିରୁ ବାହାରି ଆସି ବିପଜନକ, 
ଭୟାନକ ସ୍ପିତି ସାମନାରେ ମଣିଷ ଛିଡ଼ା ହେବା ଅପେକ୍ଷା ଏଥିରେ ଥବା କଳୁଷିତ 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସକୁ ଦୂରେଇ ଦେଲେ ସେ ସବୁ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ବାର୍ଭା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ ଏବଂ 
ଅଧକ ବିଜ୍ଞାନସମ୍ମତ ଓ ଗ୍ରହଣୀୟ ହେବ । ମେଳଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଏହିପରି ଏକ ସ୍ପଷ୍ଟ ବାର୍ରା 
ବହନ କରିଥାଏ । ଠାକୁର ଚାରିକାନ୍ଧ ଭିତରେ ପୂଜା ପାଇବାର ପରମ୍ପରାରୁ ବାହାରକୁ 
ଆସନ୍ତି । ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ ଦେବାପାଇଁ, ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆପଣାଇବା ପାଇଁ ଅବା ଆପଣାର 
ଲୋକଙ୍କୁ ମନେପକାଇବା ପାଇଁ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ପୂଜାକୁ ଲଘୁ କରି ବାହାରକୁ ଆସନ୍ତି । 
ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ଠାକୁରଙ୍କ ଘରଭିତରକୁ ବା ଗମ୍ଭିରୀକୁ ଯିବାକୁ ମନା କରାଯାଇଥିଲା 
ସେହିମାନଙ୍କ କାନ୍ଧରେ ଠାକୁର ହଲି, ଦୋହଲି ଯାତ୍ରା କରନ୍ତି । ଏଠି କେହି ଛୁଆଁ ନୁହେଁ 
କି ଅଛୁଆଁ ନୂହେଁ । ସମସ୍ତେ ଅବିରର ଫଗୁ ବୋଳାବୋଳି ହେଉଛନ୍ତି । ନଦିଆ, ଦକ୍ଷିଣି 
କୀର୍ଗନର ତାଳେତାଳେ ନାଚୂଛନ୍ତି । ଭାଚ଼ ବିନୋଦିଆଙ୍କ ପାଖରେ ଭାବ ଦିଆନିଆର 
ଦିନ ହେଉଛି ଏହି ମେଳଣ । ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମକୁ ଆଦରି ନେଇଛନ୍ତି “ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପୂଜିତ 
ଠାକୁର ” । ଶିବ ଓ ବିଷୁ ତନ୍ତ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ସାରବରଭ୍ତା ସାଉଁଟିଛନ୍ତି ଭକ୍ତଗଣ ! “ ବାରଜାତି 
ତେର ଗୋଲା, ବୈଷ୍ଣବ ହେଲେ ସବୁ ଗଲା”କୁ ଆଧାର କରି ଠାକୂରେ ସମସ୍ତଙ୍କର, 
ସାର୍ବକନୀନ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । ଚତୁର୍ବାମୂରତୀଙ୍କ ଘୋଷଯାତ୍ରା ବା ଶ୍ରୀଗୁଣ୍ଡିର ଯାତ୍ରା ପରି 
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୧୧୬ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ବିମାନରେ ବିଜେକରି ଠାକୁରମାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ଘରେ ଭୋଗ ଖାଇବା ପାଇଁ ଦାଣ୍ଡକୁ 
ଯାତ୍ରା ଆଉ ମେଳଣ ଅବସରରେ ସବୁଧର୍ମ-ସବୁବର୍ଗ-ସବୁଜାତିଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ ଦେବା, 
ଆପଣେଇବା, ପ୍ରେମର ଫଗୁ ଖେଳିବା ପରମ୍ପରା ଏ ଜାତିର ଅନ୍ଯ ଏକ ବୈଶିଷ୍ୟ । 

ମେଳଣର ପରମ୍ପରା ଏଠି ଗଲୁ ରହିଛି । ରାଜ୍ୟରେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ଠାକୁରଙ୍କ 
ମେଳନ କେବଳ ନୂହେଁ, ଦେବୀ ମେଳଣ ମଧ୍ଯ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ । ଏ ସମସ୍ତର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏକ । ଠାକୁର ଠାକୁରାଣୀଙ୍କର ବ୍ୟଗ୍ରତା ଭକ୍ତକୁ ଭେଟିବା ପାଇଁ । ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଛୁଆଁ ଅଛୁଆଁ ନାହିଁ । ସମସ୍ତେ ଏକ । ଠାକୁର ଠାକୁରାଣୀ ସମସ୍ତଙ୍କର । 
ସମସ୍ତେ ଠାକୂର ଠାକୁରାଣୀଙ୍କର । ଘୃଣ୍ଯ ଜାତିପ୍ରଥାକୁ ଆଡ଼େଇ ଠାକୁର ରାସ୍ତାରେ 
ପରେ ଦାଣ୍ଡରେ ବା ପଡ଼ିଆରେ ବସନ୍ତି । ଚାତକପରି ଚାହିଁଥାନ୍ତି ଭକ୍ତଗଣଙ୍କୁ ! ଗାଁ ଗାଁ 
ଭିତରେ ସଦଭାବ ଜାତି ଜାତି ମଧ୍ୟରେ ସଦଭାବ ଗଢ଼ିବା ହେଉଛି ମେଳଣ ପରମ୍ପରାର 
ଅନ୍ୟ ଏକ ଦିଗ । 

ଏକଥା ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ ହେବ ଯେ ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ରଚିତ ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଗବତରେ “ରାଧା” ସଂପର୍କରେ ସୂଚନା ନାହିଁ । ଏଣୁ ଏହି ଶବ୍ଦର ସଂଯୋଗୀକରଣ 
ପରବର୍ଭୀ ଅବସ୍ଥାରେ ହୋଇଛି, ବା ସେ ଏ ମାଟିରେ ଗୃହୀତ ହୋଇ ପାରି ନଥିବାର 
ଏହା ହେଉଛି ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ । ଏଠି ଦୋଳମେଳଣରେ ଗୋବିନ୍ଦ, ମାଧବ, 
ପତିତପାବନ, ଲକ୍ଷ୍ମୀ ନାରାୟଣ, ଲକ୍ଷ୍ମୀ ନୃସିଂହ, ଦଧୂବାମନଜୀଉ, ଗୋପୀନାଥ ଆଦିଙ୍କ 
ସହ ବହୁ ପଛରେ ରାଧାମାଧବ, ରାଧାକୃଷ୍ଣ ଆଦି ଯୋଡ଼ା ହୋଇଯିବା କଥା କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଏ ମାଟିର ମୌଳିକ ଓ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଧର୍ମଧାରାରେ ଅନ୍ୟର ପ୍ରବେଶକୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରି ହେବନାହିଁ । ହେଲେ ନିଜର ମୌଜିକତା ସବୁକ୍ଷେତ୍ରରେ ବାରି 
ହୋଇଯାଇଥାଏ । 

ଓଡ଼ିଶାର ପୁରପଲ୍ଲୀରେ ଚାଲି ଆସିଥୁ୍‌ବା ଦୋଳମେଳଣ ପରମ୍ପରା ଓ 
ମୌଳିକତାକୁ ନିରେଖ ଦେଖୁଲେ ଏହା ଏକପକ୍ଷରେ ଦୂଇତର୍ତ୍‌ ହରି ଓ ହରଙ୍କ 
ସୌହାର୍ଦ୍ଦ୍ୟପୂର୍ଶ ସହାବସ୍ଥାନ ଓ ଢାତି-ଧର୍ମ-ବର୍ଣ୍ଣ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ମିଳନ ଦିଗଗୁଡ଼ିକ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇ ଉଠିଥାଏ । 
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ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣ 
(ତର୍ତ ଓ ଦର୍ଶନ) 


ପୂରାଣ ବା ଇତିହାସର ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ ନେଇ ଆଲୋଚନା ଉପସ୍ଥାପନ 
କଲାବେଳେ “ରଚନା”'ର କାଳ, ରଚନା ଉପରେ ସମସାମୟିକ ବା ପୂର୍ବ ରଚନାର 
ପ୍ରଭାବ, ଲେଖକଙ୍କର ମୌଳିକ ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନାର ପ୍ରତିଫଳନ, ନିଆଯାଇଥିବା 
ଚରିତ୍ର ସମୂହର ଆବଶ୍ୟକତା ଓ ଏହା କେତେଦୂର ପ୍ରତୀକଧର୍ମୀ ସେ ସବୂର ଆଲୋଚନା 
ମୁଖ୍ୟତଃ ହେବା ଦରକାର । ସେଥୁରେ ଥିବା ଭାଷା ବା ଶବ୍ଦର ଉପଯୁକ୍ତ ବାଖ୍ୟା ବା 
ପରିଷ୍କାର ଅର୍ଥ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଗଲେ ହିଁ ଆଲୋଚନା ଯଥାର୍ଥ ଓ ସୁଦୂର ପ୍ରସାରୀ, 
କାଳଜୟୀ ହୋଇଥାଏ । ବିଷୟବସ୍ତୁର ବାସ୍ତବ ରୂପାୟନ ହୋଇଥାଏ । ଆଲୋଚନା 
ସମୟରେ ସମସାମୟିକ ରଚନାଗୁଡ଼ିକରେ ଥିବା ବାର୍ରା ପ୍ରତି ଯଥୋଚିତ ଦୃଷ୍ଟି ଦିଆଗଲେ 
ହିଁ ଆଲୋଚନା ଅଧକ ରଵ୍ଧିମନ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ସ୍ରଷ୍ଟାପାଇଁ ସୃଷ୍ଟ ଯେତିକି ମହତ୍ତ୍ପୂର୍, 
ତା” ଠାରୁ ବେଶି ମହତ୍ତ୍ର ଆଣିଥାଏ ସୃଷ୍ଟିର ଉପସ୍ଥାପନା କରୁଥୁବା ଆଲୋଚକ ତଥା 
ମୁନିଗଣଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ବିଗାର ବିମର୍ଶ । ନାନା ମୁନିଙ୍କର ନାନା ମତ ତ ନିଶ୍ଚୟ 
ଅଛି, ହେଲେ ଯେଉଁ ମନନ ବା ଚିନ୍ତନ ବହୁଜନାଦୂତ ହୁଏ ବା କାଳରୁ କାଳ 
ଗ୍ରହଣୀୟ ହୋଇ ରହେ, ସେହି ମୁନିଙ୍କ ପାଇଁ ଆମରି ଅନୁସୃତ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ମାର୍ଗର 
ସଠିକତା ଅଧୁକ ଚିରନ୍ତନ ଓ ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରତିଭାତ ହୋଇଥାଏ । ରଷିର ସୃଷ୍ଟି ମୌଳିକ ଓ 
ମୁନିର ବିଗାର-ବିମର୍ଶ ମୌଳିକ ହେଲେ କାଞ୍ଚନ ଓ କାଚର ଅପୂର୍ବ ମିଳନ ଘଟେ । 
କାଞ୍ଚନ ଭିତରେ କାଚ ରହି ଯେପରି ଶୋଭା ବର୍ଵବନ କରେ ଓ ଦିପ୍ତୀମନ୍ତ ହୁଏ 
ରଚନାକାରୀର ମୌଳିକ ରଚନା ସହିତ ମୌଳିକ ବିଚାର ବିମର୍ଶର ସଂଯୋଗ ଘଟିଲେ 
ମନେ ହେଉଥବା ଅର୍ଥହୀନ ପଂକ୍ତି ସବୁ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରତ୍ୟୟ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । 

ଏ ସମସ୍ତ ଲକ୍ଷ୍ୟକରି ଓଡ଼ିଆ ପୁରାଣ ସାହିତ୍ୟର ପଞ୍ଚରଷି ( ପଞ୍ଚସଖା) ଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ 
ଅନ୍ୟତମ ଶ୍ରୀ ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ରଚିତ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ ଆଲୋଚନା କରାଯିବା 
ଆବଶ୍ୟକ । 

ରଚନାର ସ୍ତରାନ-କାଳ-ପତ୍ର ତ୍ରୟକୁ ପ୍ରଥମେ ବିଗ୍ାରକୂ ନିଆଯାଉ । 
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୧୧୮ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣର ରଚନାକାଳ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ । ବଳରାମ ଦାସ ୧୪୭୩ 
ମସିହାରେ ଜନ୍ନଗ୍ରହଣ କରିଥିବା କଥା ଡକ୍ଟର ଆର୍ଲବଲ୍ଲଭ ମହାନ୍ତି କହିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର 
ଜନ୍ମବୂରାନ୍ତ ଏବଂ ଜନ୍ମସ୍ଥାନକୁ ନେଇ ଭିନ୍ନମତ ରହିଛି । ସେ ସଂଭ୍ରାନ୍ତ ବଂଶର 
ଥିବାର କହା ଯାଉଥିଲାବେଳେ ସେ ନିଜେ “ ଶୂଦ୍ର ଏବଂ “ ବାଉରୀ” ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 
ପିତା ସୋମନାଥ ମହାପାତ୍ର ରାଜ ଦରବାରରେ ଜଣେ ମନ୍ତ ବୋଲି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି 
ଏବଂ ତାଙ୍କର ବାସସ୍ଥଳୀ “ପୁରୀ” ବୋଲି କୂହାଯାଇଛି । ହେଲେ ସେ ପୁରୀଠାରୁ 
ଅନତି ଦୂରରେ ଗୋପ ଏବଂ କୋଣାର୍କ ମଧ୍ଯବର୍ଭୀ ଅଞ୍ଚଳର ଓ ସେ ନିଶ୍ଚୟ ଶୁଦ୍ର 
ସଂପ୍ରଦାୟର ଥିବାର ପ୍ରମାଣ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । 

ଲେଖକ ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ଜନ୍ନସ୍ଥାନ ହେଉଛି ପୁରୀ ଜିଲ୍ଲା ଗୋପ-କୋଣାର୍କ 
ମଧ୍ଯବର୍ଭୀ ଅଞ୍ଚଳରେ ଥବା ଏକ ଗ୍ରାମରେ । ଏହି ଗ୍ରାମ ଏରବଙ୍ଗର ଅବସ୍ଥିତି ସେ 
ସମୟକୁ ଖ୍ୟାତ ପୁଣ୍ଯତୋୟା ପ୍ରାଚୀନଦୀ ନିକଟବର୍ଭୀ ଦେଶରେ ଅବସ୍ଥିତ । ପ୍ରାଚୀ 
ନଦୀରେ ସାଧବମାନେ ବୋଇତ ନେଇ ବିଦେଶକୁ ବେପାର ବାଣିଜ୍ୟ କରିବାକୁ 
ଅନତୀଦୂରରେ ଥୁବା ସାଗର ତଟ ବନ୍ଦରମାନଦେଇ ଯାତାୟାତ କରୁଥିଲେ । ଏହି 
ବନ୍ଦରର ଅବସ୍ଥିତି କୋଣାର୍କ ଏବଂ ଅସ୍ତରଙ୍ଗର ସମୁଦ୍ର ତଟ ଦେଶରେ ଥବା ଏତିହାସିକ 
ତଥ୍ୟମାନ ରହିଛି । ଏପଟେ ସାଗରକୂଳ ଶଙ୍ଖକ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥ, ଭାଇ 
ବଳରାମ ଓ ଭଉଣୀ ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କ ସହ ବିରାଜମାନ କରୁଛନ୍ତି ଓ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଠାକୁରାଣୀ ମନ୍ଦିର 
ସୌଭାଗ୍ୟର ମୁଖ୍ୟ କର୍ରୀଭାବେ ଉପସ୍ଥିତ ରହିଛନ୍ତି । ଅନନ୍ତକାଳରୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
କ୍ଷେତ୍ର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଖ୍ୟାତ କ୍ଷେତ୍ରଭାବେ ପରିଚିତ । ଏ ସ୍ଥାନର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଥବା 
ସାମାଜିକ-ଅର୍ଥନୈତିକ ` ବ୍ୟବସ୍ଥା ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଥିବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ । ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ପୁରୀର ଏବଂ ସର୍ବଜନବିଦିତ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରର ପ୍ରଭାବରୁ ବଳରାମ 
ଦାସ ମୁକ୍ତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଆଦୌ ନାହିଁ । ମା” ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ଉତ୍ପରି ସଂପର୍କରେ 
ପୁରାଣ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଲୋକକଥା ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ରଚନାରେ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିଛି । 
ଯେଉଁଥିପାଇଁ ପୁରାଣ ରଚନାର ଆଦ୍ୟରୁ ହିଁ କମଳା ବା ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଠାକୁରୀଣୀଙ୍କ ସହ 
ସାଗର ସମୁଦ୍ର ଯୋଡ଼ା ଯାଇଛି ଏବଂ ସାଗରରେ ଅନେକ ଧନସମ୍ପଭି ଓ ତା'ର 
ମାଲିକ କୁବେର ଓ ମାଂ ଲକ୍ଷ୍ମୀ କୁବେରପୁରୀର କନ୍ୟାଭାବେ ସାଗରରୁ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥୁବା 
ଲୋକକଥାକୁ ସେ ଆପଣେଇ ନେଇଛନ୍ତି । ଶାସ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ “ ସମୁଦ୍ର ମନ୍ଛନେ ହରିଃ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୂରାଣ ୧୧୯ 


ଲଭେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଃହର ବିଷମ୍‌” ସାବ୍ଯସ୍ତ କରିଛି ଯେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ସମୁଦ୍ର ବା ସାଗରସଂଭୂତା । 
ସେହିପରି ଗୋପ, କୋଣାର୍କ ସନ୍ନିକଟ ଗ୍ରାମମାନଙ୍କର ଗୋରୁପାଳନ ଏବଂ ଘରସବୁ 
ଗୋବରରେ ଲିପାପୋଛା ହେବାର ସାମାଜିକ ପ୍ରଥାକୁ ସେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣ ବର୍ଣ୍ଣନାର 
ଅଗ୍ରଲେଖା ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଗୋମୟ ବା ଗୋବରରେ ଲିପା ପୋଛା କଥା 
ସେଇଥିପାଇଁ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣରେ ଏକାଧବକବାର ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି । ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ 
ସାଧବ-ବ୍ୟବସାୟୀମାନଙ୍କ ଆତଯାତ ନିଶ୍ଚୟ ଥଲା । ତାହା ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି 
ସାଧବ ସାଧବାଣୀଙ୍କ ସଂପର୍କରେ କୁହାଗଲାବେଳେ । 
“ ପ୍ରବେଶ ହୋଇଲେ ଯାଇ ସାଧବ ଦୂଆରେ । 
ସାଧବାଣୀ ଉଭା ହୋଇଥଲା ସେହିଠାରେ ।” 

ସ୍ଥାନର ପ୍ରଭାବରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ବେଶଭୂଷା ବା ପୋଷାକ ଆଭରଣ ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣିତ 
ହୋଇଛି । ଜାଲି, କାଞ୍ଚଲି, ଓଡ଼ିଆଣୀ, ବସଣୀ, କୁଣ୍ଡଳ, ଦୋମାଳ, ନୂପୁର, ଝୁଣ୍ଟିଆ 
ଆଦି ଏହି ସ୍ଥାନର ସେ ସମୟର ଓଡ଼ିଆଣିଏ ପିନ୍ଧୁଥଲେ। ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରରୁ ବାହାରି ଭିକ୍ଷାଥାଳ 
ଧରି ବୁଲିବା ବେଳର ବିବରଣୀ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାନର ପରିଚୟ ରଖୁଛି । ସମୁଦ୍ର ତଟବର୍ରୀ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ବାଲି ଆଉ ବାଲିଆ ମାଟି ଖରାରେ ଶ୍ର ତାତିଯିବାର ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି । 
ଯେଉଁଥୁପାଇଁ- “ ବାଲି ମାଟି ତାତୁ ବେଗେ ଡହ ଡହ ହୋଇ ” ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 
ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣରେ ବର୍ଣ୍ଣତ ଖାଦ୍ୟସାମଗ୍ରୀ କେବଳ ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ମୌଳିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପରିଚୟ 
ଦେଇଥାଏ। ଏପରିକି ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ଘରେ ଖାଦ୍ୟ ପରେ ତାମ୍ବଭୂଳ ବା ପାନ ଖୁଆ ଯାଇଥାଏ, 
ଯାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା ଏଠାରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଛି । 

ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ସ୍ଥାନ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ସନ୍ନିକଟ ଏବଂ “ଓଡ଼ିଆ” ସଂସ୍କୃତି 
ସଂପନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳ ଅଟେ । ଏଣୁ ସ୍ଥାନର ପ୍ରଭାବ ଲେଖା ଉପରେ ରହିଛି । ଦାର୍ଶନିକ 
ବଳରାମ ଦାସ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଘଟୁଥିବା ଘଟଣାବଳୀକୁ ଏଡ଼ାଇ ପାରି ନାହାଁନ୍ତି । 
ତା'ର ପ୍ରତିଫଳନ ଓ ପ୍ରତିବାଦ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣରେ ଭରି ରହିଛି । 

ଦ୍ଵିତୀୟରେ ସମୟକୁ ନେଇ ବିଗାର ଆଲୋଚନା ହେଲେ ସମୟ ପ୍ରଭାବରେ 
“ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ” ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥବା ଦେଖାଯାଇଥାଏ । ବଳରାମ ଦାସ ଖ୍ରୀ 
୧ ୪୭୩ରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଶେଷଭାଗରେ କନ୍ଧଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ ଏବଂ 
ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ରଚନାକାଳ ଷୋଡ଼ଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଆଦ୍ଯକାଳ । ଏହି ସମୟବେଳକୁ 
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୧୨୦ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜାମାନେ ଶାସନ କରୁଥ୍‌ଲେ । ଏମାନଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ କେଶରୀ ବଂଶ ଓ 
ଗଙ୍ଗବଂଶୀମାନେ ଶାସନ କରୁଥିଲେ । ଓଡ଼ିଶାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ-ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ସମାଜ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ହୋଇ ମୂଳ ଧରିଆସୁଥଲା, ଯାହାକି ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ମୌଳିକ ଚିନ୍ତା ବା ଦର୍ଶନର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ପରିପନ୍ଛୀ ଥଲା । କିନ୍ତୁ ମାଟିର ମୌଳିକତାକୁ ବଜାଏ ରଖୁବାକୁ ଦଳେ ଦାର୍ଶନିକ ଏହି 
ସମୟରେ ମିଳିତ ଉଦ୍ୟମ ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେ ! ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପଞ୍ଚସଖା - 
ଅଚ୍ଧ୍ୟୁତ, ଅନନ୍ତ ଯଶୋବନ୍ତ, ବଳରାମ ଓ ଜଗନ୍ନାଥ ଅଗ୍ରଗଣ୍ଯ ଥିଲେ । କେବଳ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ଅନ୍ୟ ଚାରିଜଣ ଅବ୍ରାହମଣ ଥଲେ | ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ମଧ୍ୟ ସମୟ 
ଓ ସଂପର୍କକୁ ଅଧକ ମଜଭୂତ କରି ବ୍ରାହମଣ୍ଯୟଧର୍ମର ଓ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ପ୍ରାବଲ୍ୟର ଶକ୍ତ 
ଗତିରୋଧ କରିଥଲେ । ଏ ସମସ୍ତଙ୍କର ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନା ପରସ୍ପର ପରିପୂରକ ଅଟେ । 
ବଳରାମ ଦାସଙ୍କର ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଯୟବାଦ ବିରୋଧୀ ଭାବ ହେତୁ ତାଙ୍କୁ ଅନେକ 
ଲାଞ୍ଚନା ସହିବାକୁ ପଡ଼ିଥିଲା । ଏକଦା ବଳରାମ ଦାସ ମୁକ୍ତିମଣ୍ଡପରେ ଉପସ୍ଥିତ ଥବା 
ସମୟରେ ଭର୍ସିତ ହୋଇ ତଡ଼ା ଖାଇଥିବା କଥା ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ! ପଶ୍ଚିତ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ 
କରିଥବା ଭର୍ସନା ଏହିପରି ବର୍ଷ୍ଣିତ ହୋଇଛି । 
“ ଭଗବାନ ଯାହା ପୂର୍ବେ ଆଦିତିଙ୍କୁ କହି 
ସେ ଗୀତା ଶୁଣିଲୁ ତୁ ଶୂଦ୍ରମୁନି ହୋଇ ॥” 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ପଣ୍ଡିତମାନେ ରାଜାଙ୍କ ପାଖରେ ଅଭିଯୋଗ କଲେ ଯେ ଶୂଦ୍ରର 
ଅଧ୍ୁକାର ନାହିଁ ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନ ଚର୍ଚ୍ଚାକରିବା । ତେଣୁ ଶୂଦ୍ର ବଳରାମଙ୍କୁ କଠୋର ଦଣ୍ଡ 
ଦିଆଯାଉ । ସେଥପାଇଁ ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି ଯେ- 
“ ଶୁଦ୍ର ହୋଇ ଯେବେ କରେ ବ୍ରହ୍ମକର୍ମ ସଂଜ୍ଞା 
ତାହାକୁ ଉଚିତ ଦଣ୍ଡ ହୁଅଇ ଯେ ଆଜ୍ଞା ॥” 
ଏହା ହିଁ ଥଲା ସେ ସମୟର ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କର ଅନ୍ୟଜାତି ପ୍ରତି, ଘୃଣା ଏବଂ 
ଅନ୍ୟର ପାଣ୍ଚିତ୍ୟ ପ୍ରତି ହେୟ ବା ତାଛ୍ଛଲ୍ୟଭାବ ପ୍ରକାଶର ସମୟ । କେହି କେହି 
ସମୟ ପ୍ରବାହର ଗଡ଼୍ଡାଳିକାରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି । ହେଲେ ଦଳେ ଏଥୁରେ 
କ୍ଷତବିକ୍ଷତ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଅଣ୍ଟା ସଳଖ ଛିଡ଼ା ହୋଇଛନ୍ତି । ପ୍ରତିବାଦ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହୋଇଛି । 
ସମୟ ନିଜ ପ୍ରଭାବ ଓ ତା'ର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଉଭୟକୁ ବହନ କରିଥାଏ । ସମୟ ସେଥୁପାଇଁ 
ବଡ଼ ବଳବାନ ବୋଲି ପରିଚିତ ହୋଇଥାଏ । ପଞ୍ଚସଖାମାନେ ଗୋଟିଏ ସମୟରେ 
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ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣ ୧୨୧ 


ସମଗ୍ର ଭାରତ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ମନୁବାଦୀମାନଙ୍କର ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନାକୁ ସାମନା କରିଥଲେ । 
ସଂସ୍କୃତ ଜ୍ଞାନକୁ ଅକ୍ତିଆର କରି ଦଳେ ପଶ୍ତିତ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଜ୍ଞାନପ୍ରତି ଯେଉଁ ବେଖାତିର 
ଭାବ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥିଲେ ତା'ର ପରିସମାପ୍ତି ଘଟିଲା । 

ପଞ୍ଚଦଶ ଓ ଷୋଡ଼ଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ସାହିତ୍ୟ ଓ ଦର୍ଶନ ସମାଜ ବିପ୍ଲବର 
ଅନେକ ପ୍ରେରଣାମୟ ସଂକେତ ବହନ କରିଥିବାର ଦେଖାଯାଇଛି । ପଞ୍ଚଦଶ ଓ 
ଷୋଡ଼ଶ ଶତାବ୍ଦୀର ସମୟ ଏହି ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି କି ଏମାନେ 
ସମୟକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛନ୍ତି ତା'ର ସିବାନ୍ତଟି ଏ ଥୋଇବା କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ କିନ୍ତୁ ଏହା 
ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ ଯେ ପ୍ରବହମାନ ସମୟ ଏମାନଙ୍କ ଦର୍ଶନ ଓ ବିଚାରର 
ଛାପ ବହନକରି ଇତିହାସରେ ସ୍ଥାନିତ ହୋଇଛି । ଏ ସମୟରେ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ପ୍ରଭାବରେ 
ସମାଜରେ ଉଚ୍ଟନୀଚ, ସବର୍ଣ୍ଣ-ଅସବର୍ଣ୍ଣ ଜାତିଭେଦ ଉଗ୍ର ରୂପ ଧାରଣ କରିଥଲା । 
ବ୍ରାହ୍ମଣ-କ୍ଷତ୍ରିୟଓବୈଶ୍ଯ ପ୍ରଭୃତି ଉଚ୍ଚବର୍ଙ୍କ ହାତରେ ସଂପରି ଠୂଳ ହେବା ଏବଂ 
ଏହାର ଅସଦବ୍ଯବହାର ହେବା ପ୍ରଶସ୍ତ ହୋଇଁ ଉଠିଲା । ସମାଜ ଅଧ୍ବକ ପୁରୁଷ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ହେବାରେ ଲାଗିଲା । ସମାଜ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଧାର୍ମିକଭାବ ଯେପରି ଏ ମାଟିର 
ମୌଳିକତା ହରାଇ ବିଜାତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରିଭାଷାକୁ ଆପଣେଇବାରେ ତପୂର 
ହୋଇ ଉଠିଥୁଲା । 

ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ସମୟର ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯେମିତି ଅଧ୍ବକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ 
ଏବଂ ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ପୁରୁଷ-ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ହୋଇ ଉଠିଥଲା ସେହିପରି ଏହାର ପ୍ରତିବାଦରେ 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସ୍ଵରୂପ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ବିର ଦର୍ଶନ ଏକ ନବଉନ୍େଷର ବାର୍ରା ପ୍ରଗାର ପ୍ରସାର 
କରିଥଲା । ଏହି ସମୟର ଦାର୍ଶନିକବୁନ୍ଦଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ମାଧୁରୀ ଦାସ, 
ଗୋରଖନାଥ, ବୀରସିଂହ, ମଲ୍ଲିକାନାଥ, ବାଉଳି ଦାସ, ଲୋହିଦାସ, କପିଳ ଆଦି 
ସ୍ଵ ସ୍ଵ ଦର୍ଶନ ପ୍ରଚାର କରିଥୁଲେ । ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣର “ ସମୟ କୁ ସମ୍ମୁଖରେ ରଖୁଲେ 
ଏହି ପୁରାଣର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଅଧ୍ୟକ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । 

' ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣ” ରଚନାର ସ୍ଥାନ ଓ କାଳ ବା ସମୟ ଆଲୋଚନା ସହ ଏହାର 
ରଚନାକାରୀଙ୍କ ଧର୍ମଧାରଣା ବା ଦର୍ଶନ ସଂପର୍କରେ ସୂଚନାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । 

ବଳରାମ ଦାସ ନିଜେ ଜଣେ ଅବ୍ରାହ୍ମଣ ପରିବାରରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ । 
ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ରକ୍ଷଣଶୀଳତା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଲେଖନୀ ଚାଳନା କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ! ଅଧ୍ବକନ୍ତୁ 
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୧୨୨ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ସେ ଅନେକ ବାର ବ୍ରାହୃଣଙ୍କଦ୍ଵାରା ଲାଞ୍ଚତ ହୋଇଥୁଲେ । ସେ ନିର୍ଗୁଣ-ପରବ୍ରହ୍ମ, 
ଶୂନ୍ୟବାଦୀ ସଂପ୍ରଦାୟର ଥାଇ ମଧ୍ଯ ସଗୁଣ ଦେବତାଙ୍କୁ ଭକ୍ତିବଳରେ ବାନ୍ଧି ରଖଵବାର 
ନିଗୁଢ଼ ତତ୍ତରେ ବିଶ୍ଵାସୀ । ଉତ୍କଳୀୟ ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମରେ ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛନ୍ତି ସାଧ୍ଯ ଓ 
ଆରାଧ୍ୟ ଏବଂ ଜଗନ୍ନାଥ ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ସଂକେତ ବୋଲି କହିଥାନ୍ତି । 
ଏଣୁ ' ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣ” ର କାହାଣୀ ରଚନାକାଳରେ ମହାବିଷ୍କୁର ଅବତାର ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ 
ମୁଖ୍ୟ ନାୟକଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଛନ୍ତି । ଓଡ଼ିଆ ଘରର ପାରିବାରିକ ରୀତିନୀତି 
ଓ ଚଳଣୀରେ ଦେଖାଯାଇଥାଏ ଯେ ପରିବାରରେ ସାନଭାଇ ବଡ଼ଭାଇର ଆଜ୍ଞାବହ । 
ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବଳରାମଙ୍କ ବଡ଼ଭାଇ ପଣିଆକୁ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି । 
ସେ ମନ୍ଦିରର ଦେବତାପୂଜାକୁ ଗୌଣକରି ସ୍ଵଗ୍ନହରେ ପୂଜା କରିବାର ଦୃଢ଼ ଚେତନାଟିଏ 
ଜାଗରଣ କରିଛନ୍ତି । ତାହା ପୁଣି ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ କ୍ଲିଷ୍ଠମନ୍ତ୍ର ଉଚ୍ଚାରଣରେ ନୁହେଁ, ସରଳ 
ଭକ୍ତି ଅର୍ଘ୍ୟ ଅର୍ପଣକରି ଘରର ଘରଣୀ ନାରୀମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ପୂଜାକରିବାର ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ଜାହିର କରିଛନ୍ତି । ମଧ୍ଯସ୍ଥ ପୂୁଜାରୀ-ପୂଜକ ପରମ୍ପରାକୁ ଭାଙ୍ଗ ଭକ୍ତ ଭଗବାନର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ସଂପର୍କ ଯୋଡ଼ିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଅଛି । 

ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ତତ୍ତର ସମୟ ଏବଂ ପରିବେଶ, ପରିସ୍ଥିତି ସଂପର୍କରେ 
ଅବଲୋକନ କରି ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣରେ ବିଷୟବସ୍ତୁ ଏବଂ ବିଗାର ଉପରେ ଆଲୋକପାତ 
କରାଗଲେ ହିଁ ସଠିକ ମାର୍ଗର ଦର୍ଶନ ମିଳିବ । ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣରେ ସୁନୀତି ଓ ସୁରୁଚି 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଛି । ଭକ୍ତ ତା'ର ସୁ-ରୁଚି ଓ ସୁ-ନୀତିକୁ ଆଧାରକରି 
ଆରାଧ୍ୟ ଦେବଦେବୀ ବା ଇପ୍‌ସିତ ବାଞ୍ଚାର ନିକଟବର୍ରୀ ହୋଇଥାଏ । ସେଇ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ' ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣ” ରେ ରୁଚି ଓ ନୀତି ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରାଯାଇଛି । 
ଘରଦ୍ବାର ଲିପା ପୋଛା ପରିଷ୍କାର ପରିଛନ୍ନ ରଖୁବାକୁ କୁହାଯାଇଛି ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣର 
ଗୋଟିଏ ଫଂକ୍ରିରେ - “ ଲିପା ପୋଛା କରିନାହୁଁ କିମ୍ବା ଘରଦ୍ବାର” , ଏ ଦୃଷଚିରୁ ପ୍ରଣିଧାନ 
ଯୋଗ୍ୟ । ଏହା ନ ଥିଲେ ଧନର ପ୍ରତୀକ ମା” ଲକ୍ଷ୍ମୀ ସେ ଗୃହରେ ପ୍ରବେଶ ନ କରିବା 
କୁହାଯାଇଛି । ମା” ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଭ୍ରମଣ ସମୟରେ “ କାହାରି ଦୂଆରେ ସେହି ସୂଚୀ ନ 
ଦେଖୁଲେ” ବୋଲି ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି ଓ ସେଥୁପାଇଁ ମା-ଲକ୍ଷ୍ମୀ ବିମୁଖ 
ଭାବଟିଏ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥିବାର କୂହାଯାଇଛି । ଅନେକ ଭାବରେ ନାରୀମାନଙ୍କର 
ଅରୁଚିକର ଅବସ୍ଥା ପ୍ରତି ସମାଜକୁ ସଚେତନ କରି ଦିଆଯାଇଛି, ଯାହାକି ଶାଳୀନତା 
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ବା ସାମାଜିକ ଶିଷ୍ଟାଗ୍ରର ପରିପନ୍ଛୀ ବୋଲି ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ସମାଜରେ ବିବେଚିତ 
ହୋଇଥାଏ । ସେଥୁପାଇଁ ପୁରାଣରେ କୂହାଗଲା- 
“ କାହାରି ଫିଟି ଯାଇଛି ପିନ୍ଧିଲା ବସନ” 
“ କାହାର ଶୀରରେ କେଶ ମୁକୂଳିତ ହୋଇ ” 
“ କେବଣ ଯୁବତୀ ନିଦେ ଶୋଇ ଅଚେତନ” 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାତଃ ସମୟରେ ଶମ୍ଯାତ୍ଯାଗ କରୁ ନ ଥିବା ନାରୀ ସୁରୁଚି ସଂପନ୍ନ 
ନୁହେଁ । ଏହିପରି ଅନେକ ରୁଚିହୀନତା ଓ ନୀତି ସଂପର୍କରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି । ଦେବପୂଜା 
ତୀର୍ଥ ଯାତ୍ରାର ବିଡ଼ମ୍ବନା ପ୍ରଭୃତି ସଂପର୍କରେ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି । ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ସୁନୀତି ଓ 
ସୁରୁଚୀ ସଂପନ୍ଧା ନାରୀଟିଏ ଯେଉଁ ବର୍ଗର ହେଉନା କାହିଁକି ସେ ସୈଭାଗ୍ୟବତୀ ହୁଏ । 
ଧନ ସଂପରିର ଅଧକାରୀ ହେବା କଥା ଉପସ୍ଥାପନା କରାଯାଇଅଛି । ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଭ୍ରମଣ 
କାଳରେ ଅଛ୍ଛବ ସାହିର ଚଣ୍ଡାନୁଣୀ ଶ୍ରୀୟା ଘରେ ସମସ୍ତ ନୀତି ଓ ରୁଚିର ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ଦେଖୁଲେ ଏବଂ ସେହି ଦରିଦ୍ର କୁଡ଼ିଆରେ ହିଁ ପ୍ରବେଶ କଲେ । ଏହାହିଁ ନିଷ୍ଠା ବା 
ଅଧ୍ଯବସାୟ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧାର ଆଗ୍ରହ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି ଏବଂ ପୁରାଣରେ କୁହାଯାଇଛି- 
“ ଏବେ ଚଣ୍ଡାଳୁଣୀ ଘରଗୋଟି ପାଇଲାକ ଶୋଭା ।” 
ଯେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି, ପରିବାର, ସମାଜ, ରାଷ୍ଟ୍ର ସୁନୀତି ଓ ସୁରୁଟିକୁ ସଂପନ୍ନ 
ହେଲେ ତା'ର ପ୍ରଗତି ବା ଅଗ୍ରଗତି ଅବସ୍ଯମ୍ଭାବି । ତାହା ସମାଜରେ ଉତ୍ତମ ଭାବ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । ସୁନୀତିରୁ ଯାହା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ତାହା ଧ୍ୂବ-ସତ୍ଯ-ଚିରନ୍ତନ, ଯାହାକି 
ଅନ୍ୟପାଇଁ ପଥ ବା ଦିଗ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିଥାଏ । ସୁରୁଚିର ଉତ୍ପନ୍ନ ବ୍ଯବସ୍ଥା ହେଉଛି 
ଉତ୍ତମ, ତାହା ଆଦରଣୀୟ ଏବଂ ସୁଖପ୍ରଦାନକାରୀ ହୋଇଥାଏ । ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ ଏହି ଦୂଇଟି ସୁନିତୀ ଓ ସୁରୁଚି ଆଧାରର ପରିଷ୍କାର ଚିତ୍ର ଧାରଣ କରିଛି । 
ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣର ମୌଳିକତା । 
ସମାଜ ବା ପରିବାରରେ ନାରୀ ସ୍ଵାଧୀନତା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ପୁରୁଷମାନେ 
ଯେଉଁସବୁ ଅଧ୍ୟକାର ଲାଭ କରିଛନ୍ତି ନାରୀମାନେ ମଧ୍ଯ ସେହିସବୁ ଅଧ୍ବକାରର 
ଅଧ୍ଵକାରିଣୀ ହେବା ବାଞ୍ଚନୀୟ । ଉତ୍କଳୀୟ ନାରୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭକ୍ତ ଓ ଆତ୍ସଚେତନା 
ସୃଷ୍ଟି ଦିଗରେ ଏହି ପୁରାଣ ଓ ପୁରାଣକାରଙ୍କ ଭୁମିକା ଅତ୍ୟନ୍ତ ମୌଳିକ ଓ ତାପୂର୍ଯ୍ୟୂର୍ଣ୍ଣ । 
ଦେବାଦେବୀଙ୍କୁ ମନ୍ଦିରର ରାରିକାନ୍ଛ ମଧ୍ୟରେ ପୁଜାକରିବା ବା ପୂଜକଗୋଷ୍ଠୀ ହାତରେ 
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ଦେବାଦେବୀ ବନ୍ଦୀ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଥବା ସମାଜରେ “ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣ? ଗୋଟିଏ ବିପ୍ଲବର 
ଉଦ୍‌ଘୋଷଣା କଲା । ନାରୀମାନେ ମଧ୍ଯ ପୂଜାରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରି ପାରିବେ । 
ସଂସ୍କୃତ ଶ୍ଲୋକର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ, କ୍ତିଷ୍ଠ ପୂଜା ପଦ୍ଧତି ଅନାବଶ୍ୟକ । ସବୁବର୍ଗର 
ଲୋକେ ନିଜନିଜ ଘରେ ପୂଜାକରିବେ ବା “ଘର ହିଁ ମନ୍ଦିର' ଏହି ସମସ୍ତ କଥା 
' ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣରେ କୁହାଗଲା । ଏହା ମଧ୍ଯ ମୂର୍ରିପୁଜା ନୂହେଁ, ଲକ୍ଷ୍ମୀ ମୁର୍ଭିର ରୂପ ନାହିଁ 
- ଅରୂପ ବା ତରର ପ୍ରତୀକ ରୂପରେ ଉଭା ହୋଇଛି । 
ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ ବର୍ଣିତ ଏହି ସରଳ ପୂଜାପଦ୍ଧତି ଓ ଦେବଦେବୀ ଉପସ୍ଥାପନାକୁ 

ଲକ୍ଷ୍ଯ କରିବାର ଅଛି । ଏଥରେ କୁହାଯାଇଛି- 

“ ଷୋଳକୋଠି କରି ଦିବ୍ୟ ପଦ୍ଧମେକ କାଟିଲା 

ଦଶମୁଖ ଦୀପାବଳୀ ମଣ୍ଡଳେ ଜାଳିଲା 

ଦଶବର୍ଣ୍ଣ ଫଳମୂଳ ମଣ୍ଡଳେ ବାଢ଼ିଲା 

ସୂତାଦଶ ଖୁଅ ନେଇ ମଣ୍ଡଳେ ଥୋଇଲା 

ଉଆ ଚାଉଳ ଯେ ଦୂବ ଦଶ କେରା 

ତାହାନେଇ ଚଣ୍ଡାଳୁଣୀ ମଣ୍ଡଳେ ଥୋଇଲା 

ଧୂପଦୀପ ନଇରବେଦ୍ଯ ଗନ୍ଧପୁଷ୍ଠ ଦେଲା 

ଲକ୍ଷ୍ମୀ ନାରାୟଣ ବୋଲି ସୁମରଣା କଲା ।” 

ଏହି ମୌଳିକ ପୂଜା ବ୍ଯବସ୍ା କେବଳ ସରଳ ନଥୁଲା । ଏଥୁରେ 

ଶୂନ୍ୟବାଦର( ମଣ୍ଡଳ) ଅସୀମଂପୂର୍ଭାବେ ଦଶମହାବିଦ୍ୟା(ଦଶମୁଖ ଦୀପାବଳି) ଦେବତ୍ଵ 
ଷୋଳକଳାର ପ୍ରତୀକ ଷୋଳକୋଠୀର ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି । ଷୋଳକଳା ହେଉଛି ନିରାକାର 
ପରଂବ୍ରହ୍ମର ‘ ପୂର୍ଣ ପ୍ରକାଶ । ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ସେ କଳାଟିଏ ନେଇ ଅବତାର ହୁଏ । 
ସେହିପରି ମୋହମାୟା ସର୍ବଶର୍ତିର ଆଧାରଭାବେ ଦଶ ମହାବିଦ୍ୟାର ଉପସ୍ଥାପନା 
ହୋଇଛି । ଯେଉଁଥୂପାଇଁ କୁହାଯାଇଥାଏ “ ଜଗନ୍ନାଥ ଯେ” ଶୋଳକଳା, ତହୁଁ କଳାଏ 
ନନ୍ଦବଳା” । ଅନ୍ଧକାରରୁ ଆଲୋକକୁ ନେବାପାଇଁ ଦଶମୁଖା ଦ୍ଵୀପ ଜଳୁଛି । ସେ 
ଚଣ୍ଡାନୁଣୀ ମନ୍ତ୍ର ଜପି ଜାଣିନାହିଁ କି ସଂସ୍କୃତର ଭାଷା “ତମସୋ ମା ଜ୍ୟୋତର୍ଗମୟଃ' 
କହି ନାହିଁ ହେଲେ ତା'ର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵୟମ୍‌ ସଂପୂର୍ଣ — ପୂର୍ଣ । ସେ ଷୋଳକଳାର 
ପୂର୍ଣତା ଓ ଦଶମହାବିଦ୍ୟାର ପୂର୍ଣତା ପ୍ରାପ୍ତିର ଆଶା ନେଇ ଏହି ମଣ୍ଡଳୀମାନ କାଟିଛି ଓ 
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ଦୀପ ଜାଳିଛି । ସମସ୍ତ ଜଟିଳତା ତ୍ୟାଗକରି ସରଳ ଭାବ ନେଇ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରିଛି 
ଏବଂ କହିଛି- 

ମୁହିଁ ଛାର ହୀନଜାତି ନ ଜାଣଇ ପୁଣି 

ଚଣ୍ଡାଳସାହିରେ ଘର ପୁଣି ଚଣ୍ଡାଳୁଣୀ 

କିଞ୍ଚତେ ଭକତି ମୋର ଘେନ କମଳିନୀ” 

ପୁରାଣକାରଙ୍କର ଏହି ପଂଭ୍ତି ପ୍ରମାଣ କରୁଛି ସରଳ ଭଚ୍ରିଭାବରେ ସମର୍ପଣ 

କଲେ ଆରାଧ୍ୟ ନିରାକାର ସାକାର ହେବ । ଦେବତା ଅନ୍ତେଷଣରେ ମନ୍ଦିରକୁ ଯିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ ନାହିଁ, ମୂର୍ଭି ଭିତରେ ଖୋଜିବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ । ଯେଉଁଥିପାଇଁ ପୁରାଣରେ 
କୁହାଗଲା- 

“ ସହି ନ ପାରିଲେ ଚଣ୍ଡାଳଣୀର ଦଇନି” 

“ ଦୁଇପାଦ ଦେଇ ମାତା ଘରେ ହେଲା ଉଭା” 

ଚମକ୍ରାର ଭକ୍ତିଭାବ - ନୀତି ଓ ରୁଚିରେ ପରିପୂର୍ଣ - ଆବେଗରେ ଭରପୁର । 

ଏହାହିଁ ହେଉଛି ଉତ୍କଳୀୟ ର ଷିଙ୍କର ମୌଳିକ ଦର୍ଶନ । ଯେଉଁଥିରେ ଠାକୁର ଠାକୂରାଣୀ 
ଗୋଷ୍ଠୀ - ଜାତି - ବର୍ଣ୍ଣ - ନର-ନାରୀ - ଶିଶୁ - ଯୁବା - ବୃଦ୍ଧାର ବାଛ ବିଚାର କରି 
ନାହାଁନ୍ତି । ଦାର୍ତ୍ୟୁତାଭକ୍ତି ଭରପୁର ହେଇଛି ଅନେକ ଭକ୍ତଙ୍କ ଆବେଗଭରା ଆହ୍ବାନରେ | 
ପଠାଣ ଶାଲବେଗ, ବାଉରୀ ଦାସିଆ, ଏ ସବୁର ପ୍ରମାଣ ଆଲେଖ୍ୟ । ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କର 
ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ପ୍ରୟାସ ଆର୍ଯ୍ୟବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ କବଳରୁ ମୁକ୍ତ କରି ତରତ୍ତ ଓ ଭକ୍ତର 
ମିଳନ ଘଟାଇବା । ମହିମା ଗୋସେଇଁ ବା ଭୀମ ଭୋଇଙ୍କ ପରି ଏମାନେ ମୂର୍ରିପୂଜା 
ବା ଦେଉଳ-ମନ୍ଦିର ପୂଜା ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ତୀବ୍ର ବିରୋଧ କରି ନ ଥଲେ । ହେଲେ 
ଦେବତା ଯେ ଭକ୍ତିରେ ବନ୍ଧା । ଭକ୍ତର ଡୋରିରେ ବାନ୍ଧିହୋଇ ଅରୂପ - ସ୍ଵରୂପ 
ଧାରଣ କରି ଦାଣ୍ଡଦୁଆରେ - ଘରେ - ଆତ୍ଲାରେ ସ୍ତର ପରେ ସ୍ତର ଅତିକ୍ରମ କରି 
ପ୍ରବେଶ କରେ । ପଞ୍ଚସଖା ଦର୍ଶନର ଏହାହିଁ ଥଲା ବିଶେଷତ୍ଵ । ଭକ୍ତିଭାବ କାମନା 
ରହିତ ହୋଇଥାଏ । ବଳରାମ ଦାସ ଏଥୁରୁ ବାଦ୍‌ ଯାଇଥାନ୍ତେ ବା କିପରି । ସେ ତ 
ନିଜେ ସ୍ବୟଂ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ପଣ୍ଡାପତ଼ିହାରି ଦଇତା ପରିବେଵଷ୍ିତ ରାଜାର ରଥରୁ ଟାଣିନେଇ 
ନିକ ରଥରେ ବସାଇ ଦେଇଥିଲେ । ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣରେ ଏହାର ଛିଟିକା ନୂହେଁ ଏହାର 
ଦୃଢ଼ ପ୍ରମାଣଟିଏ ପୁନଃ ଉପସ୍ଥାପିତ ହୋଇଛି । 
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ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ ଏକ ମୌଳିକ ଧାର୍ମିକ ବିଗାର ବା ଆଧ୍ଯାତ୍ତିକ ଚେତନା 
ଜାଗରଣରେ ସମସ୍ତ ଉତ୍କଳୀୟମାନଙ୍କ ବିଶ୍ଵ ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ଥାପନା ଗ୍ରନ୍ଧଟି କ୍ଷୁଦ୍ର ହେଲେ 
ବି “ମହର୍୍‌'ର ମହକ ନେଇ ଯୁଗରୁ ଯୁଗକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଛି । ଆଧାଡ୍ମିକ ତତ୍ତ୍ବ ସହିତ 
ସାମାଜିକ ବିଧୂ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯୋଡ଼ିକରି ରଖୁବା ଉତ୍କଳୀୟ ପରମ୍ପରା । 
ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପରିବାରରେ ନାରୀମାନେ ବଞ୍ଚନ୍ତି ମନୁବାଦୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ । ପୁରୁଷ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ପରିବାର ବା ସମାଜରେ ନାରୀର ନିଜର ଇଛା ବୋଲି କିଛି ନଥାଏ। 
ଓଢ଼ଣା ଢାଙ୍କିହୋଇ ନାରୀ ଘର ରଚାରିକାନ୍ଧ ମଧ୍ୟରେ ବନ୍ଦୀ, ଏହିପରି ଏକ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ବଳରାମ ଦାସ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ ମାଧ୍ୟମରେ ଏକ ବିପ୍ଲବାତୁକ ବାର୍ରାଟିଏ ଦେଲେ । ଲକ୍ଷ୍ମୀ 
ଠାକୁରାଣୀ ମନ୍ଦିର ଛାଡ଼ି ବାହାରେ ବୁଲିବାର କାହାଣୀ କୂହାଗଲା ଓ ଏଥୁପାଇଁ ମନ୍ଦିର 
ବା ଘରର ଦେଢ଼ଶୁର ମୁରବୀ ବଳରାମଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଲାଞ୍ଚିତ ହେଲେ- 
“ ଦେଖ ଦେଖ କହ୍ନାଇ ତୋ ଭାରିଜା ଆରଗାର 
ଉଭା ହୋଇ ଅଛି ଯେ ଚଣ୍ଡାଳୁଣୀ ଘର ।” 
କଥା ଏପରି ସ୍ତରକୁ ଗଲା ଯେ, ମୁରବୀ ବଳରାମ ଠାକୁର ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ଘରୁ 
ବାହାର କରିଦେଲେ । ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଦେଉଳ ଛାଡ଼ିବା ବେଳର ଦୃଶ୍ଯ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମର୍ମସ୍ପର୍ଶୀ କରି 
ତୋଳିଛନ୍ତି ପୁରାଣକାର ବଳରାମ ଦାସ । ଗୋଟିଏ ନାରୀର ପୁରୁଷପ୍ରାଧାନ୍ୟ ସମାଜ 
ବା ପରିବାରରେ ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥା ଉପୁଜିଥାଏ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ସେହି ଅବସ୍ଥା 
ଉପୁଜିଲା । ପୁରାଣରେ ତା'ର ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ଏବଂ ମା” ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଅତି 
ଦୁଃଖରେ ଭାଙ୍ଗ ପଡ଼ିଥିବାର ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି । 
“ ଦେଉଳୁ ବାହାର ହୋଇ କେତେଦୂର ଗଲେ ।” 
“ ମୁହିଁ ଯାଉଅଛି ହୀନ ଅଲକ୍ଷଣୀ ହୋଇ” ବୋଲି ଲକ୍ଷ୍ମୀ କହିଛନ୍ତି । 
ବିଦାୟକାଳୀନ ବର୍ଣ୍ଣନା ପଛରେ ବଳରାମ ଦାସ ସେ ସମୟରେ ଉତ୍କଳୀୟ 
ପରମ୍ପରାକୁ ଉପସ୍ଥାପନା କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ତାହା ସହିତ ନାରୀର ସ୍ଵାଭିମାନ ଉପସ୍ଥାପନ 
କରିଛନ୍ତି । ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଗଲାବେଳେ କାଣି କଉଡ଼ିଟିଏ ବି ସାଙ୍ଗରେ ନେଇ ନାହାନ୍ତି । 
ନାରୀର କ୍ଷମତା ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିବାର ସମସ୍ତ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନ କରାଯାଇଛି । 
“ ସାବଧାନ ହୋଇ ଶୁଣ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଗୋସାଇଁ 
ମୁହଁ ଯାଉଅଛି ହୀନ ଅରକ୍ଷିତ ହୋଇ 
ମୋହ ପରେ ଆଉ ଯେଉଁ ଭାରିଜା ଆଣିବ 
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ଏହିସବୁ ଅଳଙ୍କାର ତାହାକୁ ଯେ ଦେବ । 
ଲକ୍ଷ୍ମୀ ସମସ୍ତ ଅଳଙ୍କାର ଓହ୍ଲାଇ ଦେଇ ଗଲାବେଳେ ଯେଉଁ ଉଚ୍ତି ରଖୁଥିଲେ 
ନାରୀର ମର୍ଯ୍ୟଦା ଓ ସମ୍ମାନ ବୃଦ୍ଧିରେ ତାହା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵ ବହନ କରିଛି । ଆର୍ଯ୍ୟ 
ମନୁବାଦୀମାନେ ପ୍ରଚାର କରି ଚାଲିଥିଲେ ଯେ ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନଙ୍କୁ କୂମାରୀ ଅବସ୍ଥାରେ 
ପିତା, ଯୌବନାବସ୍ଥାରେ ପତି ଓ ବୃଦ୍ଧା ଅବସ୍ଥାରେ ପୁତ୍ର ଦେଖାଶୁଣା କରନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ନାରୀ ସବୁବେଳେ ନିର୍ଭରଶୀଳା ! 
“ ପିତା ରକ୍ଷେତି କୌମାରେ ଭର୍ଭା ରକ୍ଷତି ଯୌବନେ 
ରକ୍ଷନ୍ତି ସ୍ମବିରେ ପୁତ୍ରା ନ ସ୍ତୀ ସ୍ବୀତନ୍ତ୍ଯମର୍ହିତ ।” 
ଏହି ବିଗାରକୁ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣ ଶକ୍ତ ଆଘାତ ଦେଇଛି । 
ନାରୀ ସୁଖର କାରଣ ଓ ଅନେକ ଦୂଃଖର କାରଣ ମଧ୍ଯ । ଏହି ମୌଳିକ 
ଉପାଦାନଗୁଡ଼ିକ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣରେ ଖଞ୍ଜା ଯାଇଛି । ନାରୀ ବିନା ପୃଥ୍ବୀ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ । ନାରୀ 
ନିର୍ଯ୍ୟାତନାର ଫଳ ପୁରୁଷ ବା ପରିବାରକୁ ଭୋଗ କରିବାକୁ ହୋଇଥାଏ । ପୁରୁଷ ଓ 
ତା ପରିବାର ଯେତେ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହୋଇଥାନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି, ନାରୀର ଅନୁପସ୍ଥିତି 
ଏକ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବଟିଏ ନେଇ ଘେରି ରହେ । ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଛାଡ଼ିଗଲା ପରେ ଜଗନ୍ନାଥ 
ବଳଭଦ୍ର ଦାଣ୍ଡର ଭିକାରୀ ହୋଇଯିବା ପୁରାଣକାରଙ୍କ ଧୃଷ୍ଟତା ନୂୁହେଁ । ଏହା ପଛରେ 
ଉତ୍ତର ସମାଜକୂ ସତର୍କ କରାଇବା ବା ଚେତାବନି ଦେବାର ଉଦ୍େେଶ୍ଯ ନିହିତ । 
ଜଗନ୍ନାଥ ବଳଭଦ୍ର ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି ଯେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଛଡ଼ା ହେବାର ପରିଣାମ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିଛି । ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନଙ୍କ କଣ୍ଠରେ କୁହାଯାଇଛି । 
“ ତୁମ୍ଭ ଯୋଗେ ଆମ୍ଭେ କଷ୍ଟ ପାଇଲୁ ବହୁତ 
ଆମ୍ଭେ ଭିକ୍ଷା ମାଗିବାର ଜାଣିଲେ ଜଗତ ।” 
ନାରୀ ସହିତ ପୁରୁଷର ଧାର୍ମୀକ ବନ୍ଧନ ରହିବା କଥା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି । 
ଏହା ଉତ୍କଳୀୟ ସାମାଜିକ ଚଳଣୀ ବା ପରମ୍ପରାରେ ମଧ୍ଯ ଅଛି । 
ବିବାହ ସମୟରେ ଯେଉଁ ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିଛି ସେ ସବୂର ସୂଚନା ମଧ୍ଯ ପୁରାଣରେ 
ରହିଛି । କୁହାଯାଇଛି ଯେ- 
“ ଝିଅ ଦେଇ ଶରଣ ପଶିଲେ ସେ ଠାଇଁ 
ଦଶଦୋଷ ମୋର କ୍ଷମା କରିବାର ପାଇଁ ।” 
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୧୨୮ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ଅନପକ୍ଷରେ ବଳରାମ ଦାସ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣରେ ଏକ ପାରିବାରିକ ଚୁକ୍ତିର 
ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି କଲେ । ନାରୀ କେବଳ ଧାର୍ମିକ ପରମ୍ପରାର ବନ୍ଧନ ନୁହେଁ, ନ୍ୟାୟର 
ବନ୍ଧନରେ ବନ୍ଧାହେବାର ମୌଳିକ ଚିତ୍ରଟିଏ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ସେ ମାଟି କଣ୍ଢେଇ 
ନୁହେଁ, ଚାହିଁଲେ ରଖୁବ, ନରଚାହିଁଲେ ଫୋପାଡ଼ି ଦେବ | 
“ ଏତେ କହି ଗୋବିନ୍ଦ ଧଇଲେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ହସ୍ତ 
ଜଗତମାତା ବୋଇଲେ ତୁମ୍ଭେ କର ସତ୍ୟ ।! ” 
କେବଳ ସ୍ଵାମୀଙ୍କ ସହ ନୁହେଁ, ମୁରବି ବଳଭଦ୍ର ଭାଇବୋହୂ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ସହିତ ଚୁକ୍ତି 
କରିଛଚ୍ତି- ନାରୀର ସ୍ଵାଭିମାନ ପାଖରେ ହାର ମାନିଛି ପୁରୁଷର ବୃଥା ଅହମିକା ! 
“ ଯହିଁ ଇଛା ତହିଁ ଯାଅ ଆମ୍ଭ ମନା ନାହିଁ ।” 
ନାରୀ ସ୍ଵାଧୀନତାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବିସ୍ତାର ହେଲା, କିନୁ ଏଇଠି ଦେଖ୍ୁବାର ଅଛି 
ଯେ ନାରୀ ସ୍ବେଚାଗାରିତା ଉପରେ ବିଦ୍ରୋହୀ ବଳରାମ ଦାସ ଅଂକୂଶ ଲଗାଇଛନ୍ତି । 
ନାରୀର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଅଛି ¬ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବିଗାର ଅଛି । କିନ୍ଧୁ ନାରୀ ଉସ୍ପଙ୍ଖଳ ନୂହେଁ; ସ୍ଵାମୀ ଓ 
ପରିବାର ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ତା” ଠାରେ ସମ୍ମାନବୋଧ ରହିଛି । ସେଥୁପାଇଁ କୁହାଗଲା - 
“ ଶାଶୁ ଶ୍ୃଶୁରଙ୍କୁ ନ ମାନଇ ଯେ ରମଣୀ 
ଉଲଗ୍ନ ହୋଇ ଶୟନ କରଇ ଯେ ଘରଣୀ 
ଯେଉଁ ନାରୀ ପତିଠାରେ ନିତ୍ୟ ରୋଷ ବହେ 
ସ୍ଵାମୀ ଯାହା ବୋଲେ ତାହା ନ କରେ କେବେହେଁ । 
କଳହ ଅଳସୀ ଅତି ଅପ୍ରିୟ ସାହସୀ 
ଦେବ ବୀପ୍ର ଅତିଥୁରେ ନୁହଁଇ ବିଶ୍ବାସୀ ।” 
ଏହିସବୁ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଉଚ୍ତିରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଛି ଯେ ନାରୀର କର୍ରବ୍ୟ ଓ ଶୃଙ୍ଖଳାବୋଧ 
ମଧ୍ଯ ସୁସ୍ଥ ପରିବାର ବା ସମାଜ ଗଠନରେ ସହାୟତା କରିଥାଏ ! 
ସମାଜରେ ନାରୀର ସ୍ଵ-ସ୍ଥାନ ଓ ଅଧବକାର ଅଛି । ସେଥୁପ୍ରତି ଧ୍ୟାନ ଦେବା 
ଦରକାର । ନାରୀ ମଧ୍ଯ ପୂଜା ଓ ଭକ୍ତିରେ ପୁରୁଷ ସହ ସମ ଅଂଶୀଦାର ହୋଇଥାଏ । 
ନାରୀକୁ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଦେଲେ ସେ ତା'ର ପ୍ରତିବାଦ ନ କରି ଚୂପ ରହିବା ବା ସହିଯିବା 
ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । ବିବାହିତା ନାରୀ ପ୍ରତି ଶ୍ୃଶୁରାଳୟ ଅବିଚାର କଲେ ଓ ସେ 
ଶ୍ଵଶୁରାଳୟ ତ୍ଯାଗ କଲେ ପିତାଗ୍ଧହକୂ ନ ଯାଇ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ଜାହିର କରିବା 
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ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣ ୧୨୯ 


ପଛରେ ନାରର ସ୍ଵାଭିମାନ, ଆତ୍ଲମର୍ଯ୍ୟାଦା ଥବାକଥା ଏଠି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଛି । ସେ 
ସମସ୍ତ ବିପଦର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ସମୟରେ ତା'ର ମୁକାବିଲା ପାଇଁ ନିଜକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରେ । ଏହି ସବୂର ପ୍ରମାଣ ବଳରାମ ଦାସ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣରେ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି । 
ନାରୀର ମର୍ଯ୍ୟାଦାହାନୀ ଘଟିଲେ ସମାଜ ଓ ପରିବାରର ଅନେକ କ୍ଷୟକ୍ଷତି ହୋଇଥାଏ । 
ଏହାର ଦୃଢ଼ ପ୍ରମାଣ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣରେ ଉପସ୍ତରାପିତ ହୋଇଛି । 

ସେହିପରି ସବୁ ମଣିଷ, ସବୁ ସଂପ୍ରଦାୟ ସମାନ । ଯେଉଁ ସମୟରେ ମନୁବାଦର 
ପ୍ରଭାବରେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ସମାଜରେ ଜାତିଭେଦର ବିଷମଞ୍ଜ ବୁଣି ଗାଲିଥିଲେ ବଳରାମ 
ଦାସ ଓ ତାଙ୍କର ସହଯୋଗୀ ପଞ୍ଚସଖାଗଣ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରମାଣ କଲେ ସେମାନେ ରଷି 
ବା ମୁନି ପଦବାଚ୍ୟ ଅଟନ୍ତି । ଧର୍ମ ବା ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନାର ଅଧୁକାରୀ 
ବୋଲି ଦାବି କରୁଥୁବା ତଥା କଥୁୂତ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପଣ୍ଡିତଙ୍କ ଠାରୁ ଅଧ୍ବକ ଜ୍ଞାନୀ, ପଣ୍ଡିତ ଓ 
ଦାର୍ଶନିକ ଅଟନ୍ତି । ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ଅବ୍ରାହଣ ଜାତିର ଥିଲେ । ଯଦିଓ ଜଣେ ସଖା 
ଜଗନ୍ନାଥ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଥୁଲେ ସେ ମଧ୍ଯ ପୁନର୍ଜ୍ନ୍ନ ଲାଭ କରିବାର ଉଦ୍‌ଘୋଷଣା ବାରମ୍ବାର 
କରୁଥିଲେ | ଅବସ୍ଥାଚକ୍ରରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ କୂଳରେ ତାଙ୍କର ଜନ୍ମ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଅନ୍ୟ 
ଏକ ଅବ୍ରାହଣ ବିଗ୍ାରରୁ ଜନ୍ମ ନେଇଛନ୍ତି ବୋଲି ବାରମ୍ବାର ସାବ୍ଯସ୍ତ କଲେ । ଦ୍ଵିଜ 
ହୋଇଗଲେ । ବୈଷ୍ଣବ ସଂପ୍ରଦାୟକୁ ଆପଣେଇଲେ । ଭାଗବତକୁ ପ୍ରାକୃତବନ୍ଧରେ 
ଲେଖୁଲେ ଓ ଅନେକ ମୌଳିକ ଚିନ୍ତା ପ୍ରକଟ କଲେ । ବ୍ରାହ୍ମଣେ କ୍ଷୁବ୍ଧ ହେଲେ ଓ 
ତାଙ୍କ ଭାଗବତକୁ ଅଜାତୀୟ ଅର୍ଥାତ ତେଲି ଭାଗବତ କହି ଅଛୁଆଁ କରାଇବାର ଗୋଟିଏ 
ବିଡ଼ମ୍ବନା ସୃଷ୍ଟିକଲେ । ବଳରାମ ଦାସ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ପୁଜିତ ଦେବାଦେବୀଙ୍କୁ ପାତ୍ର 
ପାତ୍ରୀ କରି ମନୁବାଦୀ ଜାତିପ୍ରଥାକୁ ଶେଷ କରିବାର ଆହ୍ଵାନ ଦେଲେ । ସେ ପ୍ରଥମେ 
ଠାକୁରାଣୀଙ୍କୁ ନେଇ ଗୋଟିଏ ଅଚ୍ଛବ ଜାତି ଚଣ୍ଡାଳୁଣୀ ଘରେ ଛିଡ଼ା କରାଇ ଦେଲେ । 
ଯାହାକୁ ନେଇ ବଡ଼ଠାକୂର ବା ଦେଢ଼ଶୁର ବଳଭଦ୍ର ଓ ସ୍ଵାମୀ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସହିତ ଏକ 
ଝଗଡ଼ାର ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା ଏବଂ ଦାସେ ପ୍ରମାଣ କଲେ ଯେ ଏହି ସବୁ ଦେବତାମାନେ 
ମଧ୍ଯ ନିଚ ବା ଅସବର୍ଣ୍ଣ ଘରେ ଜନ୍ମ ନେଇଛନ୍ତି ଅବା ସଂପର୍କ ରଖୁଥାନ୍ତି । କେବଳ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ବା ଉଚ୍ଚକାତିର ନୁହଁନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଠାକୁରାଣୀ କହିଛନ୍ତି - 

“ତୁମ ଜାତି କୂଳ ଯେ କହିଲେ ନ ସରଇ 
ଗଉଡ଼ ଘରେ ରହିଲ ଦୁଇଗୋଟି ଭାଇ 
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୧୩୦ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ନିମା ନାମେ ସେ ପୁଣି ଜାତିରେ ଗୋଲକ 

ତାହା ଘରେ ଜଗନ୍ନାଥ କଲେ ଅନ୍ଧ ଭକ୍ଷ । 

ଜାରାନାମେ ଶବର ଯେ ଅରଣ୍ୟରେ ଘର 

ସ୍ତ୍ରୀ ଶବରୁଣୀ ପାଶେ ଥାଇ ତା'ର 

ସେବା ଫଳମୂଳ ପ୍ରଥମେ ସେ ଗାଖଇ 

ଯେ ଫଳ ସୁଆଦ ତାହା ତୁମ୍ଭକୁ ଭୁଞ୍ଜାଇ 

ଶବର ବିଟାଳ ତୁମେ ବେନି ଗୋଟି ଭାଇ ।” 

ଗୋଟଏ ଜାତିର ଆରାଧ ଦେବଦେବୀଙ୍କୁ ନେଇ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଭିନ୍ନ ସମାଜରେ 
ସ୍ଥାନିତ କରିଦେବା ଥଲା ଏହି ଦାର୍ଶନିକଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବିଗାର । ଏହି ପଣ୍ଡାବ୍ରାହ୍ମଣ 
ପୂଜିତ ଦେବତାମାନେ ଭକ୍ତର ଅଇଁଠା ଖା'ନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଘରେ ଅତିଥ୍ୟ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନେ ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣର ନ ହୋଇ ଥାନ୍ତୁ ପଛେ ଠାକୁରଙ୍କର ଅତି ପ୍ରିୟ । 
ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସବୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମହରତ୍ତ ପୂର୍ଣ୍ଣ । ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଠାକୁରାଣୀ ଜଗନ୍ନାଥ 

ବଳଭଦ୍ରଙ୍କ ସହ ଚୁକ୍ତି କରୁଛନି ଯେ ମନ୍ଦିର ମଧ୍ଯରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଚଣ୍ଡାଳ ସମସ୍ତେ ପ୍ରବେଶ 
କରିବେ । ପ୍ରସାଦ ସେବନରେ ଜାତିଗତ ବାଛ ବିଚାର ରହିବ ନାହିଁ । 

“ ଏତେ କହି ଗୋବିନ୍ଦ ଧଇଲେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ହସ୍ତ 

ଜଗତମାତ ବୋଇଲେ ତୁମେ କର ସତ୍ୟ 

ଚଣ୍ଡାଳୁ ବ୍ରାହୁଣଯାଏ ଖଆଖୋଇ ହେବେ 

ସମସ୍ତେ ଖାଇଣ ହସ୍ତ ଜଳେ ନ ଧୋଇବେ 

ହାଡ଼ିର ହସ୍ତରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଛଡ଼ାଇ ଖାଇବେ 

ବ୍ରାହ୍ମଣ ଖାଇ ହସ୍ତକୁ ମୁଣ୍ଡରେ ପୋଛିବେ । 

ଅନ୍ଖାଇ ସର୍ବେ ମୁଣ୍ଡେ ପୋଛୁଥିବେ ହସ୍ତ 

ତେବେ ବଡ଼ ଦେଉଳକୁ ଯିବି ଜଗନ୍ନାଥ । 

ହେଉ ହେଉ ଆଜ୍ଞା ଦେଲେ ମହାବାହୁ 

ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଗୋ ତୁମ୍ଭର ଯଶ ରହୁ । 
“ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣର ଉପରୋକ୍ତ ‘ ଚୁକ୍ତି! ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥାକୁ କଠୋର ଭାବେ ଖତମ 
କରବାର ପ୍ରୟାସରେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ହାଡ଼ିର ହାତରୁ ନେଇ କେବଳ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଖାଇବେ 
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ନାହିଁ, ଏହାକୁ ମୁଣ୍ଡରେ ବୋଳିବେ । କଠୋର ଜାତିପ୍ରଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଏହି ଦର୍ଶନର 
ସ୍ଵର ନିଶ୍ଚୟ ତୀକ୍ଷ୍ଣ ଥୁଲା । ଏହା ସଂସ୍କାରଧର୍ମୀ ନୁହେଁ, ବିଦ୍ରୋହ ଏବଂ ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ 
ଚୁକ୍ତିପତ୍ର କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ବ୍ରାହ୍ମଣ-ପୂଜକଙ୍କ ହାତରୁ ପୂଜାର୍୍ଚନାର 
ଏକରାଟିଆ କାରବାର ଛଡ଼ାଇନେଇ ସବୁବର୍ଗର ମହିଳାଙ୍କ ହାତରେ ସମର୍ପି ଦେବାଠାରୁ 
ବଡ଼ ବିପ୍ଳବ ସେ ଯୁଗରେ ଆଉ କ”ଣ ଥାଇପାରେ ? ଯେଉଁ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରବାହମାନ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଓଲଟପାଲଟ କରିଦିଏ, ତା'ଠାରୁ ବଡ଼ ଦର୍ଶନ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ । 

' ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣ” ର ଆଉ ଗୋଟିଏ ବିଶିଷ୍ଟ ଦିଗ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନିକ୍ଷେପ ନକଲେ 
ଆଲୋଚନା ଅସମାପ୍ତ ରହିଯିବ । ତାହା ହେଉଛି ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣର ଅର୍ଥନୈତିକ ଦର୍ଶନ । 
ଆଜିର ବିଶିଷ୍ଟ ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ରୀମାନେ ଯାହାକୁ ନେଇ ଚିନ୍ତିତ ଓ ବିତର୍କ ଛିଡ଼ା କରାଇଛନ୍ତି 
ତାର ଆଲୋଚନା ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ପୁରାଣରେ ହୋଇଛି । ପ୍ରଥମ କଥା ହେଉଛି ଲକ୍ଷ୍ମୀ 
ହେଉଛନ୍ତି ଧନ ବା ପୁଞ୍ଜିର ପ୍ରତୀକଭାବେ ପୂଜିତା । ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରଣାମ 
କଲାବେଳେ ଭକ୍ତ ଗାଇଥାଏ - 

“ ଧନାଦେୟୈ ନମସୁୁଭ୍ୟଂ ନିଧୂପଦ୍ଧା ହୃତାୟତ । 
ଭବତୂତତ୍‌ ପ୍ରସାଦାନ୍ନେ ଧାନ ଧନ୍ଯାଦି ସମ୍ପଦ ॥” 

ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଛି ଯେ, “ ମା” ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଧନ ରୂପେଣ ସଂସ୍କିତା ।” ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଧନ 
ବା ସଂପରିର ପ୍ରତୀକ ଅଟନ୍ତି । 

ବଳରାମ ଦାସ ପୁଞ୍ଜିର କ୍ଷମତା ଓ ଆବଶ୍ଯକତା ଉପରେ ସୂଚନା ଦେଇ 
କହିଛନ୍ତି ¬ 

“ ତୋର ଦୟା ବଳେ ମାଗୋ ଦରିଦ୍ର ଜନର 
ହୁଅଇ ଅଚଳ ବିତ୍ତ ଜିଣଇ କୂବେର ।” 

ସେହିପରି ସମସ୍ତ ମଣିଷ ଜାତି-ବର୍-ଧର୍ମ ନିର୍ବିଶେଷରେ ପୁଞ୍ଜିପ୍ରାପ୍ତିର ଅଧ୍ୟକାର 
ସାବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଛି ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣରେ । କୁହାଯାଇଛି ଯେ- 

“ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଚଣ୍ଡାଳ ଆଦି ସମସ୍ତ ଜାତିରେ 
କରୁଛନ୍ତି କି ଉତ୍ସବ ଆନନ୍ଦ ମତିରେ ।” 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୁଞ୍ଜି ବା ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ଉପରେ କେବଳ ଏକ ନିର୍ଦଦିଷ୍ଠ ବର୍ଗ ବା ଗୋଶ୍Qିର 
ଅଧ୍ବକାର ନଥାଏ । 
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ପୁଞ୍ଠିର ବିନିଯୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୁଚି ଗତିଶୀଳ ନ ହେଲେ ଅନେକ ଆର୍ଥକ 
ବିଶୃଙ୍ଖଳା ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ ହୋଇଥାଏ । ସେଥୁପାଇଁ ପୁଂଜିର ପ୍ରତୀକ ଠାକୁରାଣୀ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ଅନ୍ଯନାମ ଚଞ୍ଚଳା । ସେ ଏକ ସ୍ଥାନରେ ରହିବାଟାକୁ ଏକ ବିଲକ୍ଷଣ 
ବୋଲି ବିଚାର କରିଛନ୍ତି । ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ବାହାରକୁ ବୁଲି ଯାଇଛନ୍ତି, 
ଏପରିକି ଘରରୁ ଘରକୁ ବୁଲିଥବାର କୁହାଯାଇଛି । ଯେଉଁଠାରେ ଉଦ୍ଯମ ଅଛି - 
ଅଳସୁଆ ଭାବ ନାହିଁ, ରୁଚି ଅଛି ଓ ନୀତି ଅଛି ଉଦ୍ଯୋଗୀ ପୁରୁଷ ହେଉ ଅବା ସ୍ତ୍ରୀ 
ହେଉ ସେହିଠାରେ ପୁଞ୍ଜି ବା “ଲକ୍ଷ୍ମୀଂ ଉଦ୍‌ଭାଷିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଏପରିକି ଶ୍ରୀୟା 
ଚଣ୍ଡାଳୁଣୀ ଘରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଅବସ୍ଥାନ କରିବାରେ ଦେଖାଯାଇଛି । ଏଇଠାରେ ପୁଞ୍ଜର 
ଦୁଇଗୋଟି ମହର୍ଵପୂର୍ଣ ଦିଗ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଛି । ପୁଞ୍ଜି କେବଳ କିଛି ଲୋକଙ୍କ ହାତରେ 
ସଂପରି ଭାବେ ଉଦା ନହୋଇ ଅନ୍ୟଠାରେ ପହଞ୍ଚବାର ପ୍ରୟାସ ରହିଛି । ଦ୍ଵିତୀୟତଃ 
ସମତା ବା ସର୍ବାଙ୍ଗୀନ ଉନ୍ନତି କଳେ ଦରିଦ୍ରତମ ଘରକୁ ଯିବାର କଥା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଛି । 

ଏହି ସବାଙ୍ଗୀନ ସମପଦ୍ଧି ( ରନକୃସିଭ୍‌ ଗ୍ରୋଥ) ଏବଂ ସମତା( ଇକଲିଟି) ସଂପର୍କରେ 
ବିଶ୍ବବ୍ୟାପୀ ଅଥନୀତିଜ୍ଞମାନେ ଆଲୋଚନା କରିଥାନ୍ତି । ହେଲେ ଷୋଡ଼ଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ 
ଜଣେ ଓଡ଼ିଆ ଦାର୍ଶନିକ ଏହାର ସୂଚନା ରଖୁବା ଅନାଲୋଚିତ ହୋଇ ରହି ଯାଇଛି । 

ଆର୍ଥକ ବିକାଶର ତିନୋଟି ଦିଗ - ସମୃବି, ପରିଚାଳନା ଓ ସର୍ବାଙ୍ଗୀନ ଉନ୍ନତି 
ସଂପର୍କରେ ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ରୀାମାନେ ଆଲୋଚନା କରିଥାନ୍ତି । ସମୃଦ୍ଧିର କଥା ଭାରତୀୟ 
ଦାର୍ଶନିକ ରଖି ଚାର୍ବାକ ରଖୁଥିଲେ । ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଖରେ ପୁଞ୍ଜି ନାହିଁ । ସମୃଦ୍ଧି ଗହିଁଲେ 
ଅନ୍ୟଠାରୁ ପୁଞ୍ଜି ଆଣିବାକୁ ହେବ - ଏହାହିଁ ରଣ । ସମସ୍ତ ଶରୀର ମୃତ୍ୟୁପରେ ଧ୍ଵଂସ 
ହୋଇଯାଏ । ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଅଛି ତା'ର ବିକାଶ ଓ ସୁଖ ଦରକାର । ଏଣୁ 
ସେ କହିଲେ- 

“ରଣ କରି ଘିଅ ଖାଅ 
ବଞ୍ଚଥଲେ ସୁଖେ ଥାଅ ।” 

ଚମଜ୍କାର ବିକାଶର ଧାରା । ଏହା ହେଉଛି “ ବିକାଶ ଅର୍ଥନୀତି” । ରଣ 
ଆଣି ଏପରି କାର୍ଯ୍ୟରେ ରଖାଯାଉ ଯେ, ଯାହା ଉତ୍ପାଦନ ଅଭିମୁଖୁ ହେବ ଏବଂ 
ଶେଷପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୂଲ୍ୟଯୁକ୍ତ ଉତ୍ପାଦନ ହେବା ବାଞ୍ଚନୀୟ । ଚାର୍ବାକଙ୍କ ସମୟରେ ଗୋ- 
ସମ୍ପଦ ହେଉଛି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସଂପଦ । ଏଣୁ ଗାଇଟିଏ ରଣରେ ଆଣି ତା'ଠାରୁ ଉତ୍ପାଦିତ 
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କ୍ଷୀର କେବଳ ବ୍ୟବହାର କଲେ, ଉତ୍ତମ ଫଳ ମିଳି ନ ଥାଏ ¦ ଏଥରୁ ଦହି, ଛେନା, 
ଲହୁଣି ଏବଂ ଶେଷରେ ଘିଅ ଉତ୍ପାଦନ କରାଗଲେ ହିଁ ଅଧକ ଲାଭ ମିଳିଥାଏ । ସେ 
ସମୟରେ ଗୋ-ସମ୍ପଦ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସଂପଦ ଓ ଏଥରୁ ହେଉଥିବା ଉତ୍ପାଦନର ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ମୂଲ୍ୟଯୁକ୍ତ ଉତ୍ପାଦନ ହେଉଛି ଘିଅ । ଏହାକୁ ଠିକଭାବେ କିଛି ଅର୍ଥଶାସ୍ତୀ ଧରିପାରି 
ନଥାନ୍ତି । ତାଛଲ୍ୟକରି ରଣ ଆଣି ଖାଇଖୋଇ ପାର ହୋଇଯିବା କଥା କହିଥାନ୍ତି । 

ଅନ୍ୟତମ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ରୀ ହେଲେ କୌଟିଲ୍ୟ । ସେ ଅର୍ଥିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ପରିଗାଳନା 
ବିଷୟରେ ତ୍ତ ଉପସ୍ଥାପନ କଲେ । ଅର୍ଥ ବା ଫୁଜି ଠୁଳ, ବିନିଯୋଗ ଓ ପରିଚାଳନା 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଲେ । ରଣ ଆଣିବାକୁ ମନାକଲେ ନାହିଁ ହେଲେ ଏହାର ପରିଶୋଧ 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଲେ । ନହେଲେ ଜୀବନ ତମାମ ଏବଂ ମୂତ୍ୟୁ ପରେ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ଓ 
ପରିବାରକୁ ହନ୍ତସନ୍ତ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ ବୋଲି ସତର୍କ ସୂଚନା ଦେଲେ । 

କିନ୍ତୁ ପରବର୍ରୀ ଅବସ୍ଥାରେ ଦେଖାଗଲା ଦଳେ ଖୁବ୍‌ ସୁଖରେ ରହିଲେ । 
ଷାଠିଏ ପଉଟି ଖାଦ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ପରଶା ହେଲା । ଆଉ ଦଳେ ଦରିଦ୍ର 
ଗରିବ ହୋଇ ହାତପାତିଲେ । ଦଳେ ଭୋଗକଲେ ଅନ୍ୟମାନେ ସେବକ ହୋଇ 
ହୀନଛାକିରିଆ ଜୀବନଯାପନ କଲେ । ଏବେ ନୂତନ ଶାସ୍ତ୍ରବିଚ୍ରର ବା ଦର୍ଶନ 
ଜନ୍ମ ନେଲା । ଏହି ନବଦର୍ଶନ ଅନୁସାରେ ପୁଂଜି କିଛିଙ୍କ ପାଖରେ ଠୁଳ ନ ହୋଇ 
ସବୁ ବର୍ଗର ଓ ଗରିବ କୁଡ଼ିଆ ଆଡ଼କୁ ମୁହାଁଇବାର ଆବଶ୍ଯକତା ଉପରେ ଯୋର 
ଦେଲା । ତାହା ହେଉଛି ଷୋଡ଼ଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ବଳରାମ ଦାସକୃ୍ୃତ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ । 
ଯେଉଁଥୁରେ ଶ୍ରୀୟା ଚଣ୍ଡାଳୁଣୀ ଚରିତ୍ର ଅଣାଯାଇ ମା” ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ତା'ର କୁଡ଼ିଆରେ 
ପହୁଞ୍ଚାଇ ଦିଆଗଲା । ସେ ସମୟର ଉଦ୍ୟୋଗୀ ସାଧବ ଘରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କର ବା ପୁଞ୍ଜିର 
ପ୍ରବେଶକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ନାହିଁ, ହେଲେ ଗରିବ ବା ଦରିଦ୍ର ସଂପ୍ରଦାୟର 
ଶ୍ରୀୟା ଘରେ ପ୍ରବେଶକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି । ଏହି ଦାର୍ଶନିକଙ୍କୁ ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ୀଭାବେ 
ସ୍ଵୀକାର କରି କେହି ଆଲୋଚନା କରି ନାହାନ୍ତି । ଏହାଙ୍କ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ର କେବଳ 
କେତେକ ଓଡ଼ିଆଣୀଙ୍କ ଚ୍ବାଳରେ ଗୁଞ୍ଜାହୋଇ ରହିଗଲା । କେହି ଏହାର ତର୍ଜମା 
କଲେ ନାହିଁ । ଭୁଲ ହେଉ ବା ଠିକ ହେଉ ଚାର୍ବାକ ଆଲୋଚନାରେ ସ୍ଥାନ 
ପାଇଲେ, ସେ ଥୁଲେ ରଖି । ଆର୍ଯ୍ୟାବର୍ରର ଗାଣକ୍ୟ ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ରଭାବେ ମାର୍ଗଦର୍ଶକ 
ହେଲେ, ସେ ଥଲେ ବ୍ରାହ୍ମଣ । ହେଲେ ଶୂଦ୍ର ବଳରାମ ଉତ୍କଳୀୟ ଥାଇ ଅଣଦେଖା 
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୧୩୪ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ହୋଇ ରହିଗଲେ । 

“ ବ୍ରତ” ବା “ ଉପାସନା” ର ଦ୍ବାହି ଦେଇ “ ତର୍‌ ' ପ୍ରଚଳନ କରିବାର କୌଶଳ 
ଏହି ସମୟର ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କର ଅବଲମ୍ବନ ଥଲା । ସେଥୁପାଇଁ ପୁରାଣର ଅନ୍ତଃସ୍ବର 
ଆର୍ଥକ, ସାମାଜିକ ଓ ଆଧାତ୍ିକ ଦର୍ଶନରେ ଭରି ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବାହ୍ୟ ପ୍ରଚଳନ 
ଏହିସବୁ ପୁରାଣ-ଦର୍ଶନକୁ ବ୍ରତ ଆଚରଣ ଭିତରେ ଢାଙ୍କି ରଖୁଥିଲା ! ଏହାର ଅନାଭରଣ 
ଏକାନ୍ତ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ତେବେ ଯାଇ ଦର୍ଶନ-ଶାସ୍ତର ମୌଳିକ ଦିଗଗୁଡ଼ିକ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବ 
ଏବଂ ଆଲୋଚନା ବା ବିଶେଷ ରଚନା ଓ ରଟନା ସମ୍ଭବ ହେବ । 

ଆମେ ନିଜ ଡିଶ୍ିମ ନିଜେ ପିଟି ନଥାଉ । ଆମ ଆଦର୍ଶ ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ରାଜା | 
ସେ କହିଥିଲେ ମୋ ବଂଶରେ କେହି ଜନ୍ମନେଇ ମନ୍ଦିରର ସ୍ଵତ୍ଵର ଅଧ୍କାରୀ ବୋଲି 
ଦାବି ନ କରୁ । ଏହା ଏହି ଉପାଖ୍ୟାନ ଯୋଡ଼ି ଗର୍ବ କରି ଗାଲିଛି ଏ ଜାତି । ହେଲେ 
ନିଜକୁ ଇତିହାସବିମୁଖ ଜାତି କହି ଗର୍ବ କରିବାର କିଛି ନାହିଁ । ଜାତିର ସମସ୍ତ 
ବିଶେଷତ୍ବ, ମୌଳିକତା ଓ ପ୍ରାଚୀନତାର ଖୋଳତାଡ଼ କରି ବାହାର କରିବାକୁ ହେବ, 
ତେବେ ଯାଇ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ମାନ୍ୟତା ମିଳିବ । ପ୍ରଦର୍ଶନୀ ପଡ଼ିଆରେ ବିପପ୍ଣୀ ନ 
ଖୋଲିଲେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ପଦାର୍ଥର ଆଦର ବଢ଼େକି ? ଏ ଜାତିର ଅନେକ ମୌଳିକ 
ଦର୍ଶନ ଅଛି କିନ୍ତୁ ଦାର୍ଗନିକମାନେ ଭାରତୀୟ ବା ଆନ୍ତର୍ଜାତୀୟ ବଜାରରେ ପରିଚିତ 
ହେଲେ ନାହିଁ । ସେହି ଦାର୍ଶନିକ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ' ପଞ୍ଚସଖା' ଗଣ ଏବଂ ମହିମା 
ଗୋସେଇଁ ଓ ˆ ଭୀମାଭୋଇ ପ୍ରମୁଖ ଥିଲେ । ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବଳରାମ ଦାସ 
ଅନ୍ୟତମ । ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ରଚନା ସମଗ୍ର ଆଲୋଚନା କରି ବସିଲେ ଏକ ବିରାଟ 
ଗ୍ରଚ୍ନ ହେବ । ଗୋଟିଏ କ୍ଷୁଦ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତି ବା ଦର୍ଶନ ପ୍ରମାଣପାଇଁ ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁରାଣ ନିଆଯାଇଅଛି । 
ଏହି ପୁରାଣରେ ତରତ୍ତ୍‌ ବଖାଣିବା ମୁନି ବଳରାମଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥଲା । ହେଲେ 
ଏହାର ପ୍ରଚାର ପ୍ରସାର କରାଇବାପାଇଁ ଏହାକୁ ବ୍ରତ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିନେବାକୁ ସେ 
ସମସ୍ତ ଓଡ଼ିଆଣୀଙ୍କୁ ପ୍ରବର୍ଭାର ଥଲେ । ଯାହାଦ୍ଵାରା ସମାଜରେ ତା'ର ପ୍ରଭାବ ଚିରନ୍ତନ 
ହୋଇ ପାରିବ । ଏଠାରେ ବ୍ରତ କହିଲେ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଉପାସନା ନୁହେଁ, ବରଂ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାର ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ହିଁ ବୂଝାଏ । 

ଓଡ଼ିଆ ପଞ୍ଚସଖା ଦାର୍ଶନିକମାନେ ମୁଖ୍ୟତଃ ପୁରାଣ ଓ ପୁରାଣ. ଚରିତ୍ରକୁ 
ଆଧାରକରି ନିଜନିଜର ମୌଳିକ ଦର୍ଶନ ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର କରାଇଥିଲେ । ଭାଗବତ 
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ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣ ୧୩୫ 


ପୁରାଣ ଆଗରୁ ଥଲା । ହେଲେ ସରଳ ଓ ପ୍ରାଞ୍ଜଳଭାବେ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଏହାକୁ 
ସାର୍ବଜନୀନ କରିବା ସମୟରେ ଅନେକ ମୌଳିକ ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନା ଭରି ଦେଇଥୁବା 
ଦେଖାଯାଇଛି । ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତିଙ୍କ ଭାଷାରେ “ ଚତୁର୍ଦଶ ଓ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାହ୍ଦୀରେ 
ବିଭିନ୍ନ ପୁରାଣ ରଚନା ସାହିତ୍ୟର ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଉପଜୀବ୍ୟ ଥଲା ! ସାରଳାଦାସ ବା 
ବଳରାମ ଦାସ ନିଜନିଜ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ବା ଧାର୍ମିକ ମତବାଦ ସମାଜରେ ପ୍ରଚାର ଓ 
ପ୍ରସାର କରିବାପାଇଁ ଜୈନ ପୁରାଣମାନଙ୍କ ପରି ମୂଳ ପୌରାଣିକ ଉପାଖ୍ୟାନମାନଙ୍କୁ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓ ମୌଳିକ ପରିକଛନାରେ ବ୍ଯଞ୍ଞିତ କରିଅଛନ୍ତି ।” 

ଷୋଡ଼ଶ ଶତାବ୍ଦୀର ସମାଜରେ ଘୋର ସାମାଜିକ ତଥା ଆଧ୍ଯତ୍ଧିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଥିଲା । ଅଳ୍ପ କେତେକ ଆର୍ଯ୍ୟ ଧର୍ମଧ୍ଵକଜାଧାରୀ ସଂସ୍କୃତଜ୍ଞ କର୍ମକାଣ୍ଡବାଦୀଙ୍କ 
କବଳରେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କର ଆଧ୍ଯାତ୍ତିକ ଜୀବନ କବଳିତ ହୋଇ ପଡ଼ିଥିଲା । ଏଥୁରୁ 
ମୁକ୍ତିପାଇଁ ପଞ୍ଚସଖା ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଉଦ୍ଯମ କରିଥିଲେ । ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଅନେକ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ସହ୍ୟ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥିଲା । ପଞ୍ଚସଖାମାନଙ୍କର ରଚନା ସମଗ୍ର 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ସାହିତ୍ୟର ଏକ ଯୁଗଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି । ଓଡ଼ିଆରେ ଅନେକ 
ପୁରାଣ ରଚନା ଭାଷା ସାହିତ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସ୍ବୀକାର କରାଗଲେ ମଧ୍ଯ ଏମାନଙ୍କ ରଚନାରେ 
ଧର୍ମତର୍ତ ଓ ଦର୍ଶନ ଭରି ରହିଥିଲା । 

ପଞ୍ଚସଖା ମାନଙ୍କର ଚିନ୍ତା ଓ ମନ୍ତ୍ର ପରସ୍ପରଠାରୁ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଥବା ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦଙ୍କ 
“ ଗୁରୁଭକ୍ତିଗୀତା ”ରେ ବର୍ଷତ ହୋଇଅଛି । ବଳରାମଙ୍କ ମନ୍ତ୍ର ଥଲା “ କୃଷ୍ଣମନ୍ତ୍ର ” | 
ଜପ ଥୂଲା ଅଜପା, ନାମ ଥିଲା ତାରକ । କିନୁ ଏଗୁଡ଼ିକ ଶୂନ୍ଯବ୍ଯଞ୍ଜକ ଓ ଶୂନ୍ଯର 
ପରିଭାଷା ମାତ୍ର । ପଞ୍ଚସଖାମାନେ ଶୁନ୍ୟବାଦୀ ଥିଲେ । ସମଗ୍ର ପଞ୍ଚସଖା ଓ ସେହି 
ମତବାଦୀ ଦର୍ଶନରେ ଶୂନ୍ୟପୁରୁଷ ଅଲେଖ ଓ ନିରଞ୍ଜନ ପ୍ରଭୃତି ନାମରେ ପ୍ରକୀର୍ଭିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି । 

ବଳରାମ ଦାସ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଭୂଗୋଳରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି - 

ନିଗମ ବୋଲି ଯାହା କହି 
ମହାଶୂନ୍ୟଟି ସେ ଅଟଇ 
ବେଦ ଯହିଁକି ନ ଗମିଲା 
ତେଣୁ ନିଗମ ନାମ ହେଲା 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୩୬ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


< 


ବଳରାମ ଦାସ ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପ ଭାବେ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି - 
ସର୍ବଦା ନିଳାଦ୍ରିରେ ସ୍ଥିତି 
ଏଥୁ ସକଳ ଜାତ ହୋନ୍ତି 
ଶୂନ୍ଯ ସଂହିତାରେ ରହିଛି- 
“ ଅବତାର ଦଶ ଏହି ଦାରୁରୂପ 
ଏହି ଦାରୁରେ ସେ ଲୀନ ।” 
ଷୋଳକଳାର ଷୋଳ କୋଠି ମଧ୍ୟରେ ଦଶ ମହାଦେବୀଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଦଶ ଶିଖାର ଜ୍ୟୋତି ସ୍ଥାପନ କରି ବଳରାମ ଦାସ ନିଜ ଦର୍ଶନର ବୈଷଶିଷ୍ଠ୍ୟ ପ୍ରତିପାଦନ 
କରିଛନ୍ତି । ଦଶଶିଖା ଦଶଦିଗ ବା ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଣାକାର ମଣ୍ଡଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସ୍ଥାପିତ 
ହୋଇଅଛି । 


”&— 


“ ମୁରି ପୂଜା ବା “ ପ୍ରତିମା ପୂଜା” କୁ ସୁନ୍ଦରଭାବେ ଆଡ଼େଇ ଦେବାର ବିଧୂଟି 
ବି ନିରୂପଣ କରାଯାଇଛି | ଏହି ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୁରାଣରେ ମାଣଟିରେ ଧାନ ରଖୁ ତା ଉପରେ 
ସୃଷ୍ଟି ସଂହାର ପାଳନ ରୂପକ ତିନିଗୋଟି ଗୁଆ ସ୍ଥାପନ ଓ ଧାନର କେଣ୍ଡା ମଧ୍ଯ 
ରଖାଯାଏ । ଏହା ଏକ ତାର୍ବିକ ବା ତତ୍ତ୍ତର ରୂପ । ମୁର୍ରି ବା ପ୍ରତିମା ନୂହେଁ । ଦେବୀଙ୍କୁ 
‘ଧନ ରୂୁପେଣ” ସଂସ୍ଥାପନା କରାଯାଇ ବିବର୍ଭନର ତିନିସୂତ୍ର ପୂର୍ତତାର ମଣ୍ଡଳତ୍ରୟ 
ବ୍ରହ୍ମା-ବିଷ୍ଣଟମହେଶ୍ବରଙ୍କୁ ରଖୁବାର ପରିକଳ୍ନା, ପୂର୍ଣ-ପରବ୍ରହ୍ମର ଚମକ୍ରାର ଚିତ୍ର 
ଉପସ୍ଥାପନ ହୋଇଛି । 

ବଳରାମ ଦାସଙ୍କର ତତ୍ତ୍ବ କାଳଜୟୀ | ସାମାଜିକ - ଅର୍ଥନୈତିକ ଓ ଆଧାତ୍ିକ 
ମୌଳିକତାରେ ଭରପୂର । ତାଙ୍କର ସମଗ୍ର ଶାସ୍ତ୍ର ଯେ ଅନେକଭାବେ ନୂତନତ୍ଵ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛି, ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । 
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ସମାଜ ଓ ସଭ୍ୟତାର କ୍ରମବିକାଶ ବା ପ୍ରବହମାନ ପରିବର୍ଭନ ଧାରା ପରି 
ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ନିୟମ ମୁତାବକ ବିବର୍ରନ ଘଟିଥାଏ । ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଜଳବାୟୁରେ ବର୍ଵିତ 
ବୃକ୍ଷରାଶି ଅବା ଜୀବ ଜଗତର ବିବର୍ଭନ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଘଟିଥାଏ । ତା'ର 
ଜିନ୍‌ ବା ମୂଳ ଜୀବାଶ୍ନକୁ ନେଇ କ୍ରମବିକାଶ ହୋଇଥାଏ । ଆକ୍ୃତିରେ କେବଳ 
ନୁହେଁ, ପ୍ରକୃତିରେ ମଧ୍ଯ ତଫାତ୍‌ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ଜଣେ ୟୁରୋପୀୟ ଓ 
ଜଣେ ଚୀନୀୟ ମଣିଷର ଆକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତି ସଂପୂର୍ଶ ଭିନ୍ନ ଓ ସହଜରେ ବାରି 
ହୋଇଯାଏ । ଜଳବାୟୁର ଖୁବ୍‌ ଗୋଟାଏ ବଡ଼ ତଫାତ ଥଲେ ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ଶ୍ରେଣୀର ବୃକ୍ଷ ବା ଜୀବ ଭିନ୍ନ ପରିବେଶରେ ଉଧେଇବା କଷ୍ଟକର ହୋଇପଡ଼େ । 
ଠିକ ସେମିତି ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ମଣିଷର ରଙ୍ଗ, ଆକୃତି ଅନେକ ପୁରୁଷ ଧରି 
ଅପରିବରିତ ହୋଇଥାଏ । ଭିନ୍ନ ଜାତି ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯରେ ବିବାହ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ 
ହୁଏତ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ଆକୃତି ବା ରଙ୍ଗରେ ପରିବର୍ଭନ ଘଟିଥାଏ । ତାରଞ୍ନ୍‌ଙ୍କ ତର୍ତନ 
ଅନୁସାରେ ବିବର୍ଭନରେ ଯେଉଁ ନୂତନ ଲକ୍ଷଣସବୁ ଦେଖାଯାଏ ତାହା ମୌଳିକ 
ଜିନ୍‌କୂ କିଛି ପରିମାଣରେ ଘୋଡ଼ାଇ ଦେଇଥାଏ । ନିରେଖ ଦେଖୁଲେ ସେ ସମସ୍ତ 
ବାରି ହୋଇଯାଏ । ତାହାହିଁ ଗୋଟିଏ ସଂସ୍କୃତିର ବିବର୍ଭନରେ ଘଟିଥାଏ । ମିଶାମିଶି 
ଫେଣ୍ଟାଫେଣ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ମୌଳିକ ଜିନ୍‌ ହୁଏତ ଏଠrmant ବା ନିଶ୍ପିୟ ହୋଇଥାଇ 
ପାରେ, ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଲୋପ ପାଇ ନ ଥାଏ। ମୌଳିକ ଚଚିତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ଦୃଶ୍ୟମାନ ଅଦୃଶ୍ୟମାନ 
ଉଭୟସ୍ପିତିରେ ପରିଚୟ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିଥାନି । ପରୀକ୍ଷା ନିରୀକ୍ଷା କଲେ ପ୍ରାଚୀନତାର 
ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ଓଡ଼ିଶା ଭୂଖଣ୍ଡର ସାଂସ୍କୃତିକ ମୌଳିକତା, ବିବର୍ରନ ଦେର ଗତି 
କରୁଥିବା ସମାଜ ଓ ସଭ୍ୟତାର ସଂସ୍କାର ଭିତରେ ବେଶ୍‌ ଭଲଭାବେ ବାରି 
ହୋଇପଡ଼େ । ଏବେ ମଧ୍ଯ ନିରେଖ ଦେଖୁଲେ ଏହାର ଗ୍ରାମ ବ୍ଯବସ୍ଥା, ଜାତି ବା 
କର୍ମଭିରିକ ଗୋଷ୍ଠୀବ୍ୟବସ୍ଥା ଆର୍ଯ୍ୟଭିନ୍ନ ବୋଲି ସ୍ପଷ୍ଟ ବାରି ହୋଇପଡ଼େ । 

କୁଳ, ଜାତି ଆଧାରିତ ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିଚୟ ଭିତରେ ଭିନ୍ନତା 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ଗୋତ୍ର ହେଉ, କୂଳ ବା ଜାତିହେଉ ଏହାର ଉପ୍ପରି ଏକ 
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ଦିନରେ ଆଦୌ ହୋଇ ନାହିଁ । ଆବଶ୍ଯକତା, ପ୍ରକୃତି ଓ ପରିବେଶକୁ ନେଇ ଏ 
ସମସ୍ତର ସୃଷ୍ଟି । ବିଶିଷ୍ଟ ପଣ୍ଡିତ ତଥା ଏତିହାସିକ ରାହୁଳ ସଂକ୍ୃତାୟନଙ୍କ ମତ 
ଅନୁସାରେ ଭାରତର ଉତ୍ତର ଭୂଖଣ୍ଡ ( ଗଙ୍ଗାନଦୀର ଅବବାହିକା)ରେ ଗଢ଼ି ଉଠିଥୁବା 
ସଂସ୍କୃତି ରୁଷିଆର ଭଲଗାନଦୀ ଅବବାହିକାରୁ (ପୁସ୍ତକ ' ଭଲଗାରୁ ଗଙ୍ଗା” ) ଆସିଥାନ୍ତି 
ଓ ଯାଯାବର ଜାତିଟାଏ ଏକ ସ୍କାୟୀ ଜାତିଭାବେ ବସତି ସ୍ଥାପନ କରିଥବା ଓ ଅନ୍ୟ 
ଅଞ୍ଚଳକୁ ମାଡ଼ି ଚାଲିଥିବା କଥାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଉଛି । ତାହାକୁ ଆଧାର କରି 
ଦେଖୁଲେ ବହୁବର୍ଷ ଧରି ଗୋଟିଏ ଜାତି ଘୂରି ବୁଲୁଥିଲା ଓ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଧାନ 
କର୍ମ ପଶୁପାଳନ ଥୁଲା । ସେମାନଙ୍କର ରାଜା ବି ଗୋପାଳକ ଥଲେ । ରଘୁବଂଶ 
ଉପାଖ୍ୟାନରେ ରଘୁବଂଶର ସମୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତ୍ରେତୟା ଯୁଗ ସମୟରେ ଗାଇ (ନନ୍ଦିନୀ, 
ସୁରଭି)କୁ ନେଇ ବଶିଷ୍ଠ ଓ ବିଶ୍ବାମିତ୍ର ଦୁଇ ରଷିଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦାବିଦାରିର ଝଗଡ଼ା 
ପୌରାଣିକ ଗଛର ରୂପ ଦେଇଛି । ଯାଯାବରଙ୍କ ବସତି ସ୍ଥାପନ ଆଦ୍ଯକାଳର 
“ଗୋତ୍ରଂର ଉତ୍ପତ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋରୁ ପଲକୁ ଚିହ୍ନଟ କରିବାପାଇଁ ଗୋରୁଙ୍କଠାରେ 
ଅଙ୍କା ଯାଉଥିବା ଚିହ୍ନ ଅନୁସାରେ ସେହି ଗୋତ୍ରର ଉତ୍ପତ୍ତି । ଯେଉଁ ଗାଇର ଶରୀରରେ 
ନାଗ ବା ସାପର ଚିତ୍ର ଥଲା ସେ ନାଗସ ଗୋତ୍ର, ଯାହା ଶରୀରରେ କଇଁଛ ଛାପ 
ଥିଲା ତାହା କଛପ ବା କାଶ୍ଯପ ଗୋତ୍ର ଅବା ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ପିର ଗୋ ସମ୍ପଦ 
ଚିହ୍ନଟ ପାଇଁ ଚଢ଼େଇର ଛାପ ବ୍ୟବହାର ହେଉଥଲା । ଅନ୍ୟ ଏକ ମତ ହେଉଛି 
ଗୋଷ୍ଠିପତିମାନଙ୍କର ନିଜ ନିଜ ନାମରେ ଗୋରୁପଲର ଚିହ୍ନଟକୁ ନେଇ ଗୋତ୍ରର 
ସୃଶ୍ଚି । ହୁଏତ ଏହି ସାଂକେତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରୁ ଗୋତ୍ରର ଉତ୍ପତ୍ତି ଏବଂ ଗୋତ୍ରକୁ ନେଇ 
କୁଳ ଏବଂ କୂଳକୁ ନେଇ କୌଳିକତା ଓ କୌଳିକତାରୁ ଗୁଣ କର୍ମର ଜାତି ସୃଷ୍ଟି । 
ଜାତିର କ୍ରମ ବିକାଶରେ ଜାତିପ୍ରଥାର ଜନ୍ମ । ତ୍ରେତୟା ଯୁଗରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ 
ପାଞ୍ଚ ହଜାର ବର୍ଷରେ ଜାତି ପ୍ରଥା ଏତେ ଦୃଢ଼ ନ ଥଲା। ତରଳ ଅବସ୍ଥାରେ ଥବାହେତୁ 
ବିଶ୍ଵାମିତ୍ର ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନୀ ହେଲେ ପୁଣି ସେ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଥଲେ । ରାଜର୍ଷି ଜନକ ଗାଷ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଥଲେ । ରାଜା ଦିଲ୍ଲୀପ ଗାଇ ଚରାଉ ଥଲେ । ସମାନ ସ୍ତରର ସାମାଜିକ 
ସ୍ପିତିଟିଏ ବିରାଜମାନ କରୁଥଲା । ଦ୍ଵାପର ଯୁଗକୁ ଏହା ଜାତିପ୍ରଥାରେ ପରିଣତ 
ହେଲା ଓ ଅତ୍ୟଧ୍ବକ ପରିମାଣରେ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଜାତି ଜାତି ମଧ୍ୟରେ ଉଚ୍-ନୀଚ 
ଭାବ ସୃଷ୍ଠି ହେବାର ଦେଖାଗଲା । ଆଦିମ ଅଧ୍ବବାସୀ ଏକଲବ୍ୟକୁ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଅଧ୍ୟୟନରତ 
ଗୁରୁକୂଳରେ ସ୍ଥାନ ମିଳିଲା ନାହିଁ । କର୍ଶଙ୍କର ଜାତି ପରିଚୟ ନ ଥିବା ହେତୁ କ୍ଷତ୍ରିୟ 
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ସାଂସ୍କୃତିକ ବିବର୍ରନ ୧୩୯ 


ସଭାରେ ତାଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତିକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଗଲା ନାହିଁ । ହେଲେ ସେ ଅଙ୍ଗରାଜ୍ୟର 
ରାଜା ଭାବେ ଘୋଷିତ ହେବାପରେ “ଧର୍ନୁବିଦ୍ଯା”ର ସାମର୍ଥ୍ଯ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା 
ସୁଯୋଗ ଲାଭ କଲୈ । ପରାଶର ମୁନି କୈବର୍ର ଝିଅକୁ ଭଲପାଇ ବିବାହ କରିବା 
କିଛି ବିଗାର ବିଭ୍ରାଟ ନ ଥଲା, ହେଲେ ତାକୁ ଗର୍ଭବତୀ ଅବସ୍ଥାରେ ତ୍ଯାଗ କରି 
ଆସିବାରୁ କୈବର୍ଭମାନେ ନୀଚବର୍ଣ୍ଣର ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ଆରାର୍ଯ୍ୟକୁଳରେ ଗ୍ରହଣୀୟ 
ନୂହନ୍ତି ବୋଲି ତର୍କ କରାଗଲା । ହେଲେ କୌରବ କୂଳର ବଂଶ ରକ୍ଷାପାଇଁ 
ସତ୍ୟବତୀ ( ପ୍ରଥମେ କୈବର୍ର କନ୍ୟା ପରେ ରାଜ-ରାଣୀ) ବ୍ୟାସଙ୍କର ସାହାଯ୍ୟ 
ଭିକ୍ଷା କରିଥିବା କଥା ପୁରାଣରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି । କେହି କେହି ଏହାକୁ 
' ସତ୍ୟବତୀଙ୍କର ସେ ସମୟର ତଥାକଥତ ଉଚ୍ଚଜାତିର ବିରୋଧରେ ବିଦ୍ରୋହର 
ପ୍ରସ୍ତୁତି? ବୋଲି ବିରାରିଥାନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ ଜାତିପ୍ରଥାକୁ ନେଇ ସଂଘର୍ଷର ଅୟମାରନ୍ଭ । 
ଏହିପରି ଭାବେ ସାମନ୍ତବାଦୀ ବ୍ଯବସ୍ଥାର କ୍ରମବିକାଶ ସଂଗେସଂଗେ ମନୁବାଦୀ 
ବ୍ୟବସ୍କାର ପ୍ରଭାବ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ଉପନିଷଦ କାଳକୁ କୁହାଗଲା ଜାତି ପ୍ରଥା 
ଭଗବାନ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ବୋଲି । ଶରୀର ରୂପକ ସମାଜର ମୁଖମଣ୍ଡଳକୁ ବ୍ରାହ୍ମଣର 
ସ୍ଥାନ, କ୍ଷତ୍ରିୟର ସ୍କାନ ବାହୁ ମଣ୍ଡଳରେ ବୈଷଶ୍ଯର ସ୍ଥାନ କଟି ଦେଶରେ ଓ ଶୁୂଦ୍ରର 
ସ୍ଥାନ ପାଦ ଦେଶରେ । ସବୁଠାରୁ ବଡ଼କଥା ମନୁବାଦର ପ୍ରଚାର ପ୍ରସାର କାଳରେ 
ବବ୍ରାହ୍ମଣ”ଙ୍କ ସ୍ଥାନ ନିରୂପଣ କରିବାକୁ ଯାଇ ଜାତିପ୍ରଥାର କଠୋରତା ଦେଖାର 
ଦିଆଗଲା । ଫଳରେ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ଛୁଆଁଅଛୁଆଁ ଭାବ । ଆର୍ଯ୍ୟ ଭିନ୍ନ ଅନ୍ଯଜାତିକୁ 
ଘୃଣା କରିବାର ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । ଦୂଇ ଭିନ୍ନ ମତାବଲମ୍ବପୀ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ବସ୍ତୁବାଦ 
ଓ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ମୌଳବାଦ ଭିତରେ ସଂଘର୍ଷ ହେଲା । ଅସୁର-ସୁର ହିଁ ସୃଷ୍ଟି ହେଲେ । 
ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଅସ୍ତଶସ୍ତ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଅଧ୍ବନାୟକତ୍‌ ଗୋଟିଏ ବଳଶାଳୀ ଗୋଷ୍ଠିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେଲା ଆଉ ଅନ୍ୟମାନେ ହେଲେ ସେବାକାରୀ । ଉଚ୍ଚନୀଚ ଭେଦଭାବର ଜାତିପ୍ରଥା 
ବିସ୍ତାର ଲାଭ କଲା । 

ମନୁସଂହିତା ପ୍ରମାଣ କରେ ଯେ ରଷିମାନେ ମନୁଙ୍କ ନିକଟକୁ ଯାଇ 
ପଚାରିଲେ “ହେ ଭଗବାନ ସବୁ ବର୍ଣ୍ଣ ଓ ବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କ ସମ୍ମିଶ୍ରଣରେ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ବର୍ଣ୍ଣଶଙ୍କରମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ଧର୍ମ କ'ଣ ?” 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉପନିଷଦର ଚତୁଃବର୍ଣ୍ଣ ବା ଚାରି ଜାତିର ବିଭାଗ - ଉପବିଭାଗ 
ଆଦିର କଥା ଉଠିଲା । 
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୧୪୦ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ମନୁ କହିଲେ - 
ଲୋକାନାଂତୁ ବିବୃଦ୍ଯର୍ଥଂ ମୁଖବାହୁରୂପାଦତଃ 
ବ୍ରାହମଣଂ କ୍ଷତ୍ରିୟଂ ବୈଶ୍ଯ ଶୁଦ୍ରଂ ଚ ନିରବର୍ଭୟତ୍‌ । 
ଅଧ୍ୟାୟ ୧/ ଶ୍ଲୋକ୩ ୧ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଲୋକ ସଂସାରରେ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ନିମନ୍ତେ ମୁଖ, ବାହୁ, ଉରୁ ଓ ପାଦରୁ 
ଯଥାକ୍ରମେ ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୁଦ୍ରଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଠି କଲେ ଏବଂ କୁହାଗଲା ଯେ 
ମନୁୂଷ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଟନ୍ତି । 
ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ପ୍ରଥାନୁସାରେ ଶୁଦ୍ରମାନେ ଘୃଣ୍ୟ ସେବାକାରୀ । ଆର୍ଯ୍ୟମତେ 
ସଂସ୍କାରୀ ହୋଇ ନ ଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କୁହାଗଲା ବ୍ରାତ୍ୟ ବୋଲି । ଜାତିପ୍ରଥାର କଠୋରତା 
ଏତେ ଅଧୁକ ହେଲା ଯେ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନେ ମଧ୍ଯ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଘରେ ପୂଥକ ସ୍ଥାନରେ ବସି 
ଭୋଜନ କରିବା ହେଲା ନିଷେଧ ଓ କ୍ଷତ୍ରିୟ ବ୍ରାଙ୍ଗଣ ବ୍ଯତୀତ ଶୂଦ୍ର ଓ ବୈଶ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ଆଦୌ ଅତିଥର ସମ୍ମାନ ଦିଆଗଲା ନାହିଁ । 
କଠୋର ଜାତିପ୍ରଥା ମଧ୍ୟରେ ସଂସ୍କାର ଓ ସଂସ୍କୃତି ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ସ୍ଥିତିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ଏବଂ କ୍ରମବିକାଶର ଧାରାର ଉତ୍ତରଣ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ଏହିସବୁ ଭିତରେ 
ପୁରୁଷ-ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ସମାଜକୁ ସ୍ବୀକୃତି ମିଳିଥିଲା । ଏଣୁ ସଂସ୍କୃତି ବା ସଂସ୍କାର ନାରୀକୁ 
ନେଇ ଅଧୂକ ଚର୍ଚାର ବିଷୟ ହୋଇଉଠିଥିଲା । ସଂସ୍କାର ରହିତ ପୁରୁଷକୁ ଅନେକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ କ୍ଷମା. ଦିଆଗଲେ ମଧ୍ଯ ନାରୀକୁ କ୍ଷମା ଦେବାର ପ୍ରଶ୍ନ ନ ଥିଲା । ସେଥୁପାଇଁ 
ଗାଂଗେୟ ଉପତ୍ୟକା ସଂସ୍କୃତିରେ ଲମ୍ବା ଓଢ଼ଣୀ ବା ପରଦା ପ୍ରଥାର ପ୍ରଚଳନ ଥିଲା । 
ଏହି ଭୂଖଣ୍ଡରେ ନିଜକୁ * ଆର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଦାବି କରୁଥିବା ସଭ୍ୟତା ଅନ୍ୟକୁ 
ଅସଭ୍ୟ, ନିଷାଦ, ବ୍ରାତ୍ୟ ଦାସକୈବର୍ଭ ବୋଲି କହି ଘୃଣା କରୁଥଲେ । ନିଜକୁ 
“ସୁର” ବା ଦେବତାଅଂଶୀ କହି ଦକ୍ଷିଣାବର୍ରଗର ଲୋକଙ୍କୁ ଅସୁର ବା ରାକ୍ଷସ ବୋଲି 
କହିବାକୁ ପଛାଇ ନ ଥିଲେ। 
ଉତ୍ତର ଭୂଖଣ୍ଡରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ଜାତିର ମତ୍ସ୍ୟ ଭକ୍ଷଣୀୟ ନଥୁଲା | ଯଦିଓ ରୁକବେଦ 
କାଳରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ଗୋମାଂସ ଭକ୍ଷଣ କରୁଥିଲେ । ମନୁ ସଂହିତାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ- 
“ ମସ୍ୟାନ୍‌ ବିବର୍ଜୟେତ୍‌” । 
ନ ମାଂସଭକ୍ଷଣେ ଦୋଷୋ ନ ମଦ୍ୟେ ନ ଚ ମୈଥୁନେ 
ପ୍ରକୃତିରେଷା ଭୂତାନାଂ ନିବାଭିସୁ ମହାଫଳଂ ॥ 
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ସାଂସ୍କୃତିକ ବିବର୍ଭନ ୧୪୧ 


ସେହିମାନଙ୍କ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହେଉଛି - ନିଷାଦ ଜାତୀୟ ପୁରୁଷ “ ଆୟୋଜକ” 
ଜାତୀୟ ସ୍ତ୍ରୀଠାରେ ନାବଦ୍ଵାରା ଜୀବିକା ନିର୍ବାହ କରୁଥିବା ମାର୍ଗ ବା ଦାସ ସଂଜ୍ଞକ ପୁତ୍ର 
ଉତ୍ପନ୍ନ କଲେ ଏହାକୁ “ କୈବର୍ର” କୁହାଯାଇଥାଏ । 

ନିଷାଦୋ ମାର୍ଗବଂ ସୁତେ ଦାସଂ ନୌକର୍ମଜୀବିନମ୍‌ । 
କୈବର୍ଭମିତି ଯଂ ପାନୁରାର୍ଯାବର୍ତ ନିବାସିନଃ ॥୧ ୦/୩୪ 

ଏହି ନିଷାଦ ଓ ନାବବାହକମାନଙ୍କ ଭୂମି ହେଉଛି ମସ୍ଯଦେଶ । ଯେଉଁ 
ଦେଶରେ ନଦୀମାନ ଖେଳି ବୁଲୁଥାନ୍ତି ଓ ସମୁଦ୍ର ଭୂଖଣ୍ଡକୁ ଆବୋରି ରହିଥାଏ ସେହି 
ଦେଶହିଁ ପଶୁପକ୍ଷୀର ଶିକାରୀ ନିଷାଦ ଏବଂ ମାଛମରା ଜାତି କୈବର୍ଭମାନଙ୍କର ଭୂଇଁ । 
ଆର୍ଯ୍ୟ ବା ମନୁବାଦୀଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ ନିଷାଦମାନେ ମଧ୍ଯ ଶରରେ ମାଛ ଶିକାର 
କରିଥାନ୍ତି । ଆୟୋଗକମାନେ କାଠ କାଟି ଡଙ୍ଗା ବା ଭେଳା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରନ୍ତି ଏବଂ 
ମେଦ, ଅନ୍ଧ, ଚୁ ମଦଶୁଲମାନେ ପଶୁ ଶିକାର କରି ଜୀବିକା ନିର୍ବାହ କରିଥାନ୍ତି । 

ଏହି ମସ୍ସ୍ୟଦେଶୀମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଆହୁରି ଅଧ୍ବକଭାବେ 
ଘୃଣାବ୍ୟଞ୍ଜକ ଉଚ୍ତିସବୁ କହିଛନ୍ତି । ମୁଖରୁ ଜାତ ବ୍ରାହ୍ମଣ, ବାହୁରୁ ଜାତ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଏବଂ 
ଉରୁରୁ ଜାତ ବୈଶ୍ଯ ମାନଙ୍କର କ୍ରିୟା ଲୋପ ଯୋଗୁ ସମସ୍ତେ ମ୍ବେଛ ଅଟନ୍ତି ଏବଂ 
ଦସ୍ୟୁ ବା ଦାସ ସଂଜ୍ଞା ଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି । 

ଆର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ନିଷାଦ, ମ୍ବେଛ, ଭୃତ୍ଯ ବା କୈବର୍ରଙ୍କ ଭୂଇଁ ହେଉଛି 
ଓଡ଼ିଶା । ଏଠିକାର ଅଧ୍ଵବାସୀ ଅନେକ ବିଚାରରେ ଭିନ୍ନ ସଂସ୍କାର ଓ ସଂସ୍କୃତିର 
ଅଧ୍ବକାରୀ । ଜାତିପ୍ରଥାରେ ଭିନ୍ନତା ଏଠିକାର ସାମାଜିକ ପରମ୍ପରାକୁ ଖୁବ୍‌ ଅଧୁକ 
ଭାବେ ଅନେକ ମୌଳିକ ଉପାଦାନରେ ଗଢ଼ି ତୋଳିଛି । 

ପ୍ରଥମତଃ ଏଠି ବ୍ରାହ୍ମଣ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ଆଦୌ ନାହିଁ କହିଲେ ଅତ୍ଯକ୍ତ 
ହେବ ନାହିଁ । ଉତ୍କଳ ହେଉ, କଳିଙ୍ଗ ହେଉ ଅବା ତୋଷାଳି, କଙ୍'ଦ । ଏହି 
ଏତିହାସିକ ଭୂଖଣ୍ଡମାନଙ୍କରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ନାମକ ଏକ ଜାତିର ଉପସ୍ଥିତି କେଶରୀବଂଶର 
ଶାସନ ପୂର୍ବରୁ ଥବା ସଂପର୍କରେ ଇତିହାସ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନୀରବ । କେବଳ କେଶରୀ ବା 
ସୋମବଂଶୀ ରାଜୁତି କାଳରେ କାନ୍ୟକୂବ୍‌ଜରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଅଣାଯାଇ ଯାଜପୁରସ୍ତିତ ବିରଜା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯଜ୍ଞ କରାଯାଇଥିବା କଥା କୁହାଯାଇଥାଏ । ପରବର୍ଭୀ ଅବସ୍ଥାରେ ଏହି 
କେଶରୀ ରାଜାମାନେ ମଧ୍ଯ ଭାରତରୁ ଗୋଟିଏ ଶ୍ରେଣୀର ବ୍ରାହ୍ମଣ ଅଣାଇ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର 
ପୂଜାର୍ଟନା କରାଇଥିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି । କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁସାରେ ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଧଭାରତରୁ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୪୨ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ବିଦ୍ୟାପତି ନାମକ ବ୍ରାହୁଣ ଏ ମାଟିକୁ ନୀଳମାଧବଙ୍କୁ ଠାବ କରିବାକୁ ଆସି ଶବର 
ବିଶ୍ଵାବସୁ ଘରେ ଆଶ୍ରା ନେଇଥିଲେ ଏବଂ ଶବରୀ କନ୍ଯା ଲଳିତା ସହ ବିବାହ ବନ୍ଧନରେ 
ଆବଦ୍ଧ ହେଲେ । ସେମାନଙ୍କ ତରସରୁ ଯେଉଁମାନେ ଜନ୍ମ ହେଇଥିଲେ ସେମାନେ 
ସମସ୍ତେ ପ୍ରଭୁଙ୍କର ଆଦ୍ୟ ପୂଜା ବିଧ୍ୂରେ ଥଲେ । ପୂଜକଶ୍ରେଣୀର ଆବଶ୍ୟକତା ଓ 
ପ୍ରଭାବ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ନିଜ ନିଜର ପୂଜକ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ପୂଜା ପରମ୍ପରା 
ଗଲୁ ରହିଥିଲା ! ପରବର୍ରୀ ଅବସ୍ଥାରେ ଗଙ୍ଗବଂଶୀମାନେ ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ଆଣିଥିଲେ ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶାସନ ବସାଇଥୁବାର ପ୍ରମାଣ ରହିଛି । ପରବର୍ରୀ ଶାସକ 
ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀମାନେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶାସନ ବସାଇଲେ । ଯେଉଁ ଶାସନମାନଙ୍କରୁ 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଅନ୍ୟ ରାଜାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିମନ୍ତିତ ହୋଇ ସେହିସବୁ ରାଜ୍ୟରେ ପୁରୋହିତ 
ହେଲେ । ଗୋଟିଏ ଏତିହାସିକ ଗୋଷ୍ଠି ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଏ ମାଟିରେ ସ୍ଵ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଚି 
ହନୁୂଆ ବ୍ରାହ୍ମଣ ବା ବଳଭଦ୍ରଗୋତ୍ରୀ ବ୍ରାହ୍ମଣ । ଅନ୍ୟଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ପିର ଯୁକ୍ତି ହେଉଚି 
ଯେ ଅଥର୍ବବେଦ ଧ୍ୟାୟୀ କବିରାଜ ବା ବୈଦ୍ୟମାନେ ନିଜକୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପରିଚୟ 
ଦେଉଥିଲେ । ଏମାନେ ମାଟିବଂଶ ଅବଧାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମାଟିରୁ ଜନ୍ମନନେଇଥିବା ଶିକ୍ଷିତ 
ଗୋଷ୍ଠି ତଥା ଶିକ୍ଷକ ଗୋଷ୍ଠିଭାବେ ପରିଚିତ ଥିଲେ । ସେଇଥୁପାଇଁ ଏହି ଗୋଷ୍ଠିର ଯୁକ୍ତି 
ହେଉଛି କବିରାଜ ଜୟଦେବ ବ୍ରାହ୍ମଣ ନଥୂଲେ । ସେ ବୈଦ୍ୟରାଜ ଥଲେ ।! କବିରାଜ 
ସଂପ୍ରଦାୟ ପ୍ରାଚୀନଦୀକୂଳରେ ଏବେବି ଏକ ଉନ୍ନତ ସଂପ୍ରଦାୟଭାବେ ପରିଚିତ । କାରଣ 
ଜୟଦେବଙ୍କ ଜନ୍ମ ସମୟକୁ ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରପୁର ଶାସନ ବସି ନ ଥଲା, କେନ୍ଦ୍ୁଗଛ ପରିବେଷ୍ଟିତ 
ଗୋଟିଏ ଗ୍ରାମ ଥଲା ଯାହାକି ପରବର୍ଭୀ ଅବସ୍ଥାରେ ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରପୁର ଶାସନରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଥିଲା । କେନ୍ଦୁବିଲ୍ ବା କେନ୍ଦୁଲି ଗ୍ରାମର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରସତ୍ତା ୧୯୬୦ ମସିହାପରେ 
ନଜରକୁ ଆସିଛି । ଏହି ବୈଦ୍ଯମାନେ ଅଧୁକ ଞ୍ଞାନର୍ଜନପାଇଁ “ ଆର୍ୟୁବେଦ” ଅଧ୍ୟୟନ 
ନିମନ୍ତେ ହୁଏତ ସଂସ୍କୃତଗିକ୍ଷା କରିଥାଇ ପାରନ୍ତି । କବିରାଜ ଜୟଦେବଙ୍କର ଦଶଅବତାର 
କାବ୍ୟାକୃତି ଜନ୍ମ ପୂର୍ବରୁ ମାତୃୂଗର୍ଭରେ ପିଲାର ଦଶ ମାସର ସ୍ପିତି ଉପରେ ଆଧାରିତ 
ବୋଲି ମନେହୁଏ । ପେଟରେ ଶିଶୁର ସ୍ଥିର ଅବସ୍ଥାଟି ହିଁ ବୁଦ୍ଧ ଅବତାର ରୂପ ନେଇଛି । 
ଶିଶୁର ପ୍ରତିମାସର ସ୍ପିତିରୁ ଜୟଦେବଙ୍କ ଦଶ ଅବତାରର ସୃଷ୍ଟି । ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପୁରୀ ପାଠ, ବିରଜା ପୀଠ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟତ୍ର ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ଚଳପ୍ରଚଳର ଏତିହାସିକ 
ତଥ୍ୟ ନାହିଁ । ଏହା ପ୍ରମାଣ କରୁଛି ଯେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଜାତିର ଆବଶ୍ୟକତା ବା ବିଚାର ଏ 
ମାଟିରେ ନ ଥଲା । ଜାତି ବିଭାଜନରେ ସନାତନ ବା ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ¢ ବର୍ଶ୍ଶଙ୍କରତ୍‌' 
ଅପେକ୍ଷା ବୃରିଗତ କୌଳିକତାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଅଧକ ଅନୁଭୂତ ହୋଇଥାଏ । 
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ସାଂସ୍କୃତିକ ବିବର୍ଭନ ୧୪୩ 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ଜାତି ନିଜନିଜ ଢ଼ଙ୍ଗରେ ନିଜକୁ ଭଦ୍ର ବା ସଭ୍ଯ 
ବୋଲି ବିବେଚନା କରିଥାନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କ ସଭ୍ୟତା ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ତଥା ସଂସ୍କାର ବା 
ସଂସ୍କୃତି ସମ୍ପନ୍ନ ବୋଲି ଦାବି କରିଥାନ୍ତି । ହେଲେ ନିଜନିଜର ମୌଳିକତାକୁ କେତେଦିନ 
ଅଟକାଇ ରଖୁଛନ୍ତି ସେ ସଂପର୍କରେ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ପିତିର ଦୃଢ଼ତା 
ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଥାଏ । ଯେପରି ବାହ୍ୟ ପ୍ରଭାବ ବା ମୁସଲମାନଙ୍କ ଆକ୍ରମଣରେ 
ଉତ୍ତର ପଶ୍ଚିମ ଭୂଖଣ୍ଡର ମୌଳିକ ସଂସ୍କୃତି ସହଜରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥବା କଥା 
ଏହି ଅଞ୍ଚଳର ସନାତନୀ ପଣ୍ଡିତମାନେ ମାନିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ହୋଇଥାନ୍ତି । ସେପରି କଥା 
ଶୁଣିବାକୁ ବା ଦେଖୁବାକୁ ଏ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ବା ବର୍ରମାନର ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିରେ 
ମିଳେନାହିଁ । ଏଠି ଅନେକ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଛି । ଆକ୍ରମଣ ପ୍ରତିଆକ୍ରମଣରେ ଜାତିଟି 
ଅନେକବାର ଧ୍ୃଵସ୍ତ ବିଧ୍ସ୍ତ ହୋଇଛି, କ୍ଷତବିକ୍ଷତ ହୋଇଛି; କିନୁ ସଂସ୍କୃତିର ମୌଳିକ 
ପ୍ରଭାବ ହଜାରହଜାର ବର୍ଷଧରି ଗତିଶୀଳ ଓ ଅକ୍ଷୁର୍ଣ ରହିଛି । 

ଆର୍ଯ୍ୟ ପଣ୍ଡିତଙ୍କ ଭାଷାରେ ଏହି ଜାତିର ପରିଚୟ ବ୍ରାତ୍ୟ, ମ୍ଲେଛ, ନିଷାଦ 
ଓ କୈବର୍ର ଯଦି ହୋଇଆଏ ସେହି ଅନୁସାରେ ବିରାର କଲେ ଏଠାରେ ଚତୁଃବର୍ଣ୍ଣ 
ଜନିତ ଜାତି ପ୍ରଥାର କୁପ୍ରଭାବ ନଥିଲା କି ନାହିଁ । ଗାଁ ଭିତରକୁ ପଶିଗଲେ 
ବ୍ରାହୁଣମାନେ ' ଥବାର ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ । ଗାଁ ବାହାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶାସନ, ନଡ଼ିଆବାରି ଓ 
ପୋଖରି ବସିଥୁବା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଅନ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଅଲଗା ଅବା 
ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କପାଇଁ ସମସ୍ତେ ଅଲଗା ବାଛିବା ମୁସ୍କିଲ । ଦେଖାଯାଏ ପରସ୍ପର ସହଯୋଗକାରୀ 
ସବୁ ଜାତି ଗାଁ ଭିତରେ ଏକାଠି ବସବାସ କରନ୍ତି ¦ “ବିଚାର” ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନେଇ 
ହୋଇଥାଏ । ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ଏହାକୁ ସମାଜ ବୈଠକୀ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଇତିହାସ 
ରଚୟିତାମାନେ ଏହା ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି ଯେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଧର୍ମ'ର ନିଶ୍ୁରତା ନ ଥିବା 
ହେତୁ ଖ୍ରୀ.ପୂ. ୬ଶ୍ବ ଓ ୭ମ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିବା ଧାର୍ମିକ ସଂସ୍କାର ଜୈନ ଓ 
ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କର ବିସ୍ତାରଲାଭ ଏଠାରେ କରିଥଲା । ପରବର୍ରୀ ଅବସ୍ଥାରେ ନାଥଧର୍ମ ଓ 
ଡୋମିମାନଙ୍କୁ ନେର ପ୍ରଚ୍ରାରିତ ଦୋହାଗାନ ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିଥିଲା । 
ରାଜାପୁଅ ଗୋବିନ୍ଦଚନ୍ଦ୍ର ଯୋଗୀ ଥାଳଧରି ଦାଣ୍ଡରେ ବୁଲିବାର କଥା କୁହାଗଲା । 

ବୁଦ୍ଧଦେବ ସ୍ବୟଂ ରାଜ ପରିବାରର ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଇଛା ବିରୁଦ୍ଧରେ ରାଜସୁଖ 
ଛାଡ଼ିଥିଲେ । ସେ ସନ୍ଧ୍ୟାସ ନେଲେ । ହେଲେ ଗୋବିନ୍ଦଚନ୍ଦ୍ରଙୁ ନିଜ ମା' ଯୋଗି 
ସଜାଇ ରାସ୍ତାରେ ଛିଡ଼ା କରାଇ ଦେଲେ । ସେ ସନ୍୍ୟାସ ନେଇ ନାଥଧର୍ମର ପ୍ରଚାର 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୪୪ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


କଲେ । ଏ ମାଟିରେ ସବୁକିଛି ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ବ୍ଯବସ୍ଥା । ବାହ୍ୟ ଛାପ ଓ ଚାପରେ 
ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବିତ ନୁହେଁ । 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ବିଦେଶରୁ ଏ ମାଟିକୁ ଆସିଲେ । ମୋଟାମୋଟି ଭାବେ ୭ମ 
ଶତାଦ୍ଦୀ କାଳର କଥା, ପରେ ଆସିଲେ ଉତ୍ତରାଞ୍ଚଳରୁ ରଥୁପୁରରୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ନବ 
କଳେବର ପରେ ଠାକୁରଙ୍କର ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରିବାକୁ କେଶରୀ ରାଜାଏ ଅଣାଇଲେ । 
ଯିଏ ପରେ ଗଙ୍ଗବଂଶ ରାଜୁତି କାଳରେ ଆସିଲେ, ସେମାନେ ଥଲେ ଦକ୍ଷିଣାଞ୍ଚଳ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ । ଏହାପରେ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀମାନେ ଏ ମାଟିର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ସଂସ୍କୃତ 
ପଣ୍ଡିତମାନଙ୍କ ଦାଉରୁ ରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ ସଂସ୍କୃତ ପଢ଼ିଲେ ଏବଂ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶାସନ 
ବସାଇଲେ । ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରପୁରର ବୀର ନରସିଂହପୁର, ବୀର ରାମଚନ୍ଦ୍ରପୁର, ବୀର 
ହରେକ୍ୃଷ୍ଣପୁର ଶାସନ ଆଦି ଷୋଳଶାସନ ପୁରୀ ପାଖାପାଖୁ ବସିଲା । ପରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ପରିବାର ଅନ୍ଯ ରାଜପରିବାର ପ୍ରୋତ୍ସାହନରେ ସେମାନଙ୍କ ରାଜ୍ୟକୁ ଗଲେ ଏବଂ 
ରାଜଦାଣ୍ଡ ପାଖାପାଖୁ ଗାଁରେ ରହିଲେ । ସବୂଠେଇଁ ଗୋଟିଏ ଢାଞ୍ଚା । ଅନ୍ୟ ବର୍ଗ ବା 
କୌଳିକବୃରିଧାରୀଙ୍କଠାରୁ ଦୂରରେ ରହିବା ସହିତ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଜଳାଶୟରେ ଗାଧୋଇଲେ । 
ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି ଏ ଜାତିର ମୂଳ ସଂସ୍କୃତିଠାରୁ ଅଳଗା ହୋଇ ରହିଲା । ଯେଉଁ 
ସମୟରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ବିରର ଏ ସଂସ୍କୃତିକୁ ପ୍ରବେଶ ଉଦ୍ଯମ କରିଛି ଏ ଜାତିରେ ବିଦ୍ରୋହ 
ଦେଖା ଦେଇଛି । ଚତୁର୍ଦବଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ପରେ ଏହି ବିଦ୍ରୋହ ତୀବ୍ରତର ହେଲା । 
ବଳରାମ ଦାସ ଗୋଟିଏ ଛୋଟ ପୁରାଣ ଓଡ଼ିଆଣୀଙ୍କ ହାତରେ ଧରାଇ 
ଦେଲେ । କହିଲେ ଏ ରାଜ୍ୟରେ ଛୁଆଁ ଅଛୁଆଁ ସଂସ୍କୃତି ନାହିଁ । ସମସ୍ତେ ଏଠି 
ସମାନ । ବ୍ରାହ୍ମଣ ହାତରୁ ଚଣ୍ଡାଳ ନେଇ ଖାଇବ ଏବଂ ବ୍ରାହ୍ମଣ ମୁଣ୍ଡରେ ହାତ 
ବୋଳିବା ବିଦ୍ରୋହର ଚମକ୍ରାର ତରିକା ବାହାର କଲେ । ମା” ଠାକୁରାଣୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀ 
ଶ୍ରୀୟା ଚଣ୍ଡାଳୁଣୀ ଘରକୁ ଗଲେ । 
ରୁଚି ନୀତି ସଂପନ୍ନ ସଂସ୍କୃତିର ଠାବ ହେଲା । 
ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଘରେ ଜନ୍ମନେଲେ ମଧ୍ଯ ଘୋଷଣା କଲେ ସବୁ 
ମଣିଷ ସମାନ । ଭାଗବତ କହିଲେ - 
ସକଳ ଘଟେ ନାରାୟଣ । 
ବସନ୍ତି ଅନାଦି କାରଣ । 
ସକଳ ଘଟେ ନରହରି 
ବସଇ ଆତ୍କାରୂପ ଧରି ॥ 
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ଏହି ଯୁଗର ଅନ୍ଯତମ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଦାର୍ଶନିକ ଅଚ୍ଯୁତ 'ଗୁପ୍ତଗୀତା”'ରେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣଧର୍ମର ଜାତିପ୍ରଥା ବା ମନୁବାଦୀ ତଥା କଥୂତ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଚାରିବର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କଲେ । 
ସେ କହିଲେ - ସବୁ ବର୍ଗ ଶରୀରର ଉପରିସ୍ଥ ମୁଖମଣ୍ଡଳରେ ବିଦ୍ୟମାନ । 
ବୈଶ୍ୟ ତୋ ନୟନ ଅଟଇ 
କ୍ଷତ୍ରିୟ ଶ୍ରବଣକୁ କହି 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ନାଶାର ପବନ 
ଶୂଦ୍ର ତୋ ମୁଖରେ ପ୍ରମାଣ ।” 
ଦାର୍ଶନିକ ଅଚ୍ୟୁତ ଦାସଙ୍କ ଭାଷାରେ - 
“ ସମସ୍ତେ ଯେ ଏକ ଜାତି ଜ୍ଞାନ ବଳେ ହେଜ 
ସଂସାର କରିବାପାଇଁ କରିଛ ବଣିଜ ॥” 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମାଜର ଆବଶ୍ଯକତା ଅନୁସାରେ ସମସ୍ତେ ନିଜ ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟ 
କରୁଛନ୍ତି । ହେଲେ ଗୋଟିଏ ଜାତିର ଅଟନ୍ତି । ଅଚ୍ୟୁତ କୈବର୍ଭ ସଂହିତା ଆଧାରରେ 
ପ୍ରମାଣ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି ଯେ ଏଠି ଏ ମାଟିରେ ସମସ୍ତ ଆଦି ସଂପ୍ରଦାୟ କେଉଟ 
ବା କୈବର୍ଭ ଅଟନ୍ତି । ସେହିମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ହିଁ ସାଧବ, ଥଟାରି, ଗୁଡ଼ିଆ, ତେଲି ଆଦି 
ଛତିଶ ପାଟକର ସୃଷ୍ଷି । ସେଥୁପାଇଁ ସେ ଲେଖୁଲେ - 
“ ଚାରି ଜାତି ଅଠର ପାଟକ ଯେ ଲୋଡ଼ି 
ଚବିଶ କୂଳିକ ସେବା ଅର୍ଥେଣ ନ ଛାଡ଼ି ॥” 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତେ ପରସ୍ପରର ପରିପୁରକ ଓ ଅନୁପୂରକ ଅଟନ୍ତି । 
ଅଚ୍ଧ୍ୁତାନନ୍ଦ ଅଣାକାର ସଂହିତାରେ କହିଲେ - 
ଜାତି ଅଜାତି ଯେ ନିଷ୍ଟପର 
ନାହିଁ ନାହିଁ ତହିଁରେ ଭେଦ ॥ 
ଯଶୋବନ୍ତ, ଅନନ୍ତ ସମସ୍ତେ ଗୁରୁଙ୍କୁ ଭଶ୍ଵର କହିଛନ୍ତି । ସେ କେଉଁ କୂଳର 
ବା ଜାତିର ଖୋଜି ନାହାନ୍ତି । 
ଶ୍ରୀଗୁରୁ ପୟର ଭାବ ଆଶ୍ରିତ ନିର୍ବାକାର 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଦେହ ହେବ ପୂର୍ବର ବାସନା କଟିବ । 
ଏହାପରେ ହାଡ଼ିଆ-କମାର-କ୍ଷତ୍ତିୟ- ଅରକ୍ଷିତ ମଧ୍ୟ ସେହି ଏକାକଥା 
ପ୍ରତିପାଦିତ କରିଛନ୍ତି । . 
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ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଧୁଳିଆବାବା ଆବିର୍ଭୁତ ହେଲେ । ମହିମାଧର୍ମ ବିଗ୍ାର 
ଉପସ୍ଥାପନ କଲେ, ସତ୍ୟ ଯୁଗୀୟ ବିଚାର ଅର୍ଥାତ୍‌ ବେଦର ଆଦ୍ୟକାଳରେ ଥିବା କଥାସବୁ 
କହିଲେ । ଜାତି ପ୍ରଥାର କଠୋରତାକୁ ବିରୋଧ କଲେ । ପୂଜା ପଦ୍ଧତି, ମୁ୍ି ପୁଜା ଆଦି 
ଛାଡ଼ି ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ପରଅରା ଯାହାକି ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଭୂଖଣ୍ଡରେ ନଥଲା ସେହି ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ସପକ୍ଷରେ କହିଲେ । ଶିଷ୍ୟ ଭୀମଭୋଇ ବ୍ରାହୁଣ୍ଯଧର୍ମ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଶକ୍ତ ଆନ୍ଦୋଳନ ଗଢ଼ି 
ତୋଳିଲେ । ଏହା ଧାର୍ମିକ ସଂସ୍ଥା ଅପେକ୍ଷା ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ମୌଳିକ ବିଗ୍ରର ବହନ କରୁଥୁବା 
ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂସ୍ଥା (ମହିମା ସଂସ୍କୃତି) କହିଲେ ଅଧ୍ବକ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନେ 
ହେବ। ମହିମା ସଂସ୍କୃତିର ମୁଖ୍ୟ ଆଧାର ନିରାକାର ବାଦ ବା ଶୁନ୍ଯ ପୁରୁଷ ପୂଜନ 
ବ୍ରାହମଶ୍ୟଧର୍ମର ମୁର୍ରିପୁଜାର ପରିପନ୍ୀ । ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ମୌଳିକ ଆରାଧନା ସୂର୍ଯ୍ୟପୂଜା ଏଠାରେ 
' ଅଲେଖ”ର ରୂପ ନେଇଛି । ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ଜଟିଳ ପୂଜାଅର୍ଚ୍ଚନା ମହିମା ବିଚାରରେ ନିରର୍ଥକ 
ହୋଇଛି । ସରଳ ଧୂନି ସ୍ଥାପନ ହୋଇଛି । ଉପନିଷଦ ନୂହେଁ, ସଂହିତା ନୂହେଁ କି ପୁରାଣ 
ନୁହେଁ, ମହିମା ସଂସ୍କୃତି ଶ୍ରତି ଆଧାରିତ ବେଦକୁ ମୂଳତତ୍ତ୍ର ଭାବେ ମାନିବାର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସାର୍ବଜନୀନ, ସର୍ବ ମଙ୍ଗଳମୟ, ¢ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଆରତ 
ଭଜନକାରୀ ବିଚାର” ବୋଲି ସାବ୍ଯସ୍ତ କରାଯାଇଛି ! 

ଜାତିର ସେବକତ୍ୃକୁ ବର୍ଜନ କରିବାର ଆହ୍ଵାନ ଦେଇ ଜାତି ଭିତରେ 
ଆବଶ୍ୟକତା ଭିରିକ ଅନୁପୂରକ ଓ ପରିପୂରକ ଭାବକୁ ମହିମା ଅଧକ ପସନ୍ଦ କରି 
ନେଇଛି । ଛୁଆଁଅଛୁଆଁ, କଠୋର କାତିପ୍ରଥାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛି ମହିମା ସଂସ୍କୃତି । 

ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମୌଳିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟ ମଣିଷର 
ଭେଦଭାବ ବା ଜାତିଗତ ଭେଦଭାବକୁ ଦୂରେଇ ରଖୁବାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ସୃଷ୍ଠି କରିଛି । 

ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର “ଜ୍ଞାନ ପ୍ରତି ପ୍ରାଧାନ୍ୟ” ବ୍ୟବସ୍ଥାଟିକୁ ଓଡ଼ିଆ ମାଟି ଗୌଣ 
କରି ଦେଇ କର୍ମ ପ୍ରଧାନ କରିଥିବା ଦେଖାଯାଇଛି । ସେଥୁପାଇଁ ଭାଗବତରେ ଜଗନ୍ନାଥ 
ଦାସ ଲେଖୁଲେ ¬ 

କର୍ମ ହୁଁ ନାହିଁ ଆନ ଦେବ 
ଭୋ ତାତ କର୍ମପାଦେ ସେବ । 

ସମସ୍ତ ଜାତି, ଉପଜାତି କୌଳିକତା ଆଧାରରେ ଦକ୍ଷ,କୂଶଳୀ ହେବା 
ହେଉଛି ଓଡ଼ିଆ ସମାଜର ବିଶେଷ ଲକ୍ଷଣ । କର୍ମ ଗୁରୁପରି ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କୁ ଅଧ୍ୟକରୁ 
ଅଧକ ଓ ଉଚିତ ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥାଏ ! 
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ସାଂସ୍କୃତିକ ବିବର୍ରନ ୧୪୭ 


ସେଥୁପାଇଁ ଭାଗବତରେ କୁହାଯାଇଛି - 
“ କର୍ମ ମୋହର ନିଜ ଗୁରୁ, 
ଉଦ୍ଧବ କେତେ ତୁ ପରରୁ ।” 

ବସ୍ତୁବାଦୀ ଦୁନିଆର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ରଷି କାର୍ଲିମାର୍କସଙ୍କ ସମସ୍ତ ତତ୍ତ୍ର ବିଗାର 
ଓଡ଼ିଶାରେ ହିଁ ବହୁ ଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି । କର୍ମଭିରିକ ଗ୍ରାମ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି 
ଗଢ଼ି ଉଠିଛି ଓଡ଼ିଶାରେ । ଏଠି ଚମାର, କମାର, ଗୁଡ଼ିଆ, ଥଟାରି, ବଣିଆ, ତେଲି, 
ଧୋବା, ଭଣ୍ଡାରି, ପାଟରା, ଗଉଡ଼ ସମସ୍ତେ ଗାଁରେ ଏକାଠି ବସବାସ କରନ୍ତି । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭିତରେ “ ପୂଜାରୀ” ପରମ୍ପରା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଭିତରେ, 
ଦଳିତ ବା ଅଛ୍ଛବ କୂହାଯାଉଥ୍‌ବା ଦଳିତବର୍ଗ ମଧ୍ଯରେ ବାଉରୀ, ବୈଷ୍ଣବ ପ୍ରଭୃତି 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାନ୍ତି । ମନ୍ଦିରରେ ଠାକୁର ଠାକୁରାଣୀଙ୍କୁ ଶବର (ଦେହୁରୀ) କେଉଟ, 
ଗଉଡ଼, ମାଳି ପୁଜା କରୁଥିବା ଦେଖାଯାଏ । 

କର୍ମଭିଭିକ ଜାତି ପରମ୍ପରା ହେତୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ଗ୍ରାମ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିରେ ପୂର୍ଣ 
ସଂହତି ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ଅନେକ ପର୍ବ କେବଳ ଗଉଡ଼ ପାଳନ୍ତି ନାହିଁ, ଯାହା 
ଘରେ ଗୁହାଳ ଅଛି ବା ଗୋସମ୍ପଦ ଅଛି ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ପାଳନ୍ତି । ଦଶହରାରେ 
କେବଳ କରଣଙ୍କର ଲେଖନୀ ବସେ ନାହିଁ ସମସ୍ତଙ୍କର ସଜ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ୟବହୃତ ଅସ୍୍ 
ଶସ୍ତ୍ଟ ଜୀବନଧାରଣର ମାନସବୁ ପୂଜାପାଏ । ଯାତ୍ରା ପର୍ବପର୍ବାଣିରେ ସହଭାଗିତା 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ସୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ଚନ୍ଦ୍ର ଉପାସନା ସମେତ ପ୍ରକୃତି ଦତ୍ତ ବୃକ୍ଷପୂଜା, ଜୀବ 
ପୂଜାର ପରମ୍ପରା ପ୍ରମାଣ ଦିଏ ଯେ ଓଡ଼ିଶାରେ କୃତ୍ରିମ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅପେକ୍ଷା ପ୍ରକୃତି 
ପୂଜା'ର ଗୁରୁତ୍ଵ ବହନ କରିଥୁବା ସଂସ୍କୃତିଟି ରହି ଆସିଛି । 

ବର୍ଣ୍ଧରୁ ଜାତ ଜାତି ବଦଳରେ କର୍ମରୁ ସୃଷ୍ଠ ଜାତିର ଶାଖା ପ୍ରଶାଖା ମେଲିଥ୍‌ବାର 
ଦେଖାଦେଇଛି । ନିଷାଦ କୈବର୍ରଜାତି ଶାଖା ପ୍ରଶାଖା ମେଲିଛି । ଗ୍ରାମ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର 
ମୌଳିକତାର ବହନ କଲାବେଳେ ଜଙ୍ଗଲି ପାହାଡ଼ି ଗ୍ରାମର ସଂସ୍କୃତି, ନଦୀ ଅବବାହିକାର 
ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟରେ ଅନେକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । ମୋଟ ଉପରେ ଦେଖୁଲେ 
ସଂସ୍କୃତିରେ ବିବର୍ଭନ ଘଟିଛି । କିଚୁ ମୌଳିକତା ଅକ୍ଷୁର୍ଣ ରହିଛି । ବାହ୍ୟ ଛାପ ବା ଗାପର 
ପ୍ରଭାବରେ ସଭ୍ୟତା ଅସ୍ତବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଛି, କିନୁ ପରଅମରା ମଧ୍ଯରେ ସଂସ୍କୃତିର ମୌଳିକଚା 
ଆଦୌ ଲୋପ ପାଇ ନାହିଁ । 


© ® 
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ନବ ଜାଗରଣ ଓ ବିଦ୍ରୋହୀ ବିଗାର 


ସମାଜରେ ବିଗ୍ର ବିଭ୍ରାଟ ଦେଖାଦେଲେ, ଧର୍ମ ନାମରେ ବ୍ୟଭିଗ୍ାର ଦେଖା 
ଦେଲେ, ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଅବକ୍ଷୟ ଘଟିଲେ ଏକ ନବ ସାଂସ୍କୃତିକ ବାତାବରଣର 
ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଘଟେ । ଏହାକୁ ଥୋକେ ଧାର୍ମିକ ଅବତାରବାଦ ବା ଅବତାରୀ ପୁରୁଷର 
ଅବଲମ୍ବନରେ ଧାର୍ମିକ ସଂକଟରୁ ସମାଜକୁ ଉଦ୍ଧାର ହେବା କଥା କହିଥବାବେଳେ 
ଅନ୍ୟ କେତେକ ରିନାଂସା ବା ପୂର୍ନଜାଗରଣ ( ପୁନର୍ନବା) ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିଥାନି । 
ନିଜର ପରମ୍ପରା ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଭବକୁ ଆଧାର କରି ନବଜାଗରଣ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । 
ସେହିପରି ଏକ ସମୟ ଉନ୍ନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ପ୍ରାରମ୍ଭ କାଳରେ ଭାରତରେ ଦେଖା ଦେଇଥୁଲା 
। ବ୍ରାହମଣବାଦର କ୍ଲିଷ୍ଟ ଭାବ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଜାଗରଣ ତଥା ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ଆକର୍ଷଣର 
ସଂଦିଗ୍ଧ ମୁହୂର୍ଭରେ ଏହି ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଠି ହେଲା । ତା'ର ଛିଟିକା ଓଡ଼ିଶାରେ ପଡ଼ିଥଲା । 
ଅଷ୍ଟାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଖୁରସ୍ଥାନ ମିସ୍‌ନାରୀମାନଙ୍କର ଉତ୍କଳ ଭୂଇଁକୁ ଅନୁପ୍ରବେଶ ଘଟିଥାଏ । 
ସେ ସମୟକୁ ସମାଜରେ ଆର୍ଯ୍ୟକୃତ ବର୍ଣ୍ଣବୈଷମ୍ୟ ବା ଜାତିଭେଦର ଉଗ୍ରତା, ସମାଜକୁ 
ଖଣ୍ଡ ବିଖଶ୍ିତ କରିଥାଏ । ଏପରିକି ଆଦିବାସୀ ହରିଜନ ସଂପ୍ରଦାୟକୁ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ରୋତରୁ 
ଦୂରେଇ ଦେଇ ମହିରର ମୂର୍ରିପୂଜା ଓ ସାଧାରଣରେ ଅବୋଧ୍ୟ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟକୁ 
ଧରି ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣର ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ସମସ୍ତ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ କବଳିତ କରିବାରେ ଲାଗିଥାନ୍ତି । 
ଦଳିତ ବର୍ଗ ଏଥୁରେ ଛଟପଟ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଉଚ୍ଚବର୍ଗର ଅସ୍ଧଶ୍ୟ ଚେତନାରେ 
କ୍ଷତବିକ୍ଷତ ଏହି ଗୋଷ୍ଠୀ ପ୍ରଚଳିତ ସାମାଜିକ ଅବସ୍ଥାରୁ ଦୂରେଇ ଯିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ଗୋଟିଏ 
ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । 

ଓଡ଼ିଶା ପାଇଁ ଏହା ଥୁଲା ସବୂଠାରୁ ବଡ଼ ଖରାପ ପରିସ୍ଥିତି । ଯେଉଁଠି ଯୁଗ ଯୁଗ 
ଧରି ବ୍ରାହମଣ୍ଯ ଧର୍ମଧାରାକୁ ପ୍ରତିହତ କରି ଗୋଟିଏ ସମତାପୂର୍ଣ୍ ସହଭାଗିତାର ସମାଜ 
ଗଢ଼ି ଉଠିଥିଲା ସେପରି ଏକ ସମାଜରେ ଏହିସବୁ ବିଲକ୍ଷଣ ଅସହ୍ୟ ହୋଇ ଉଠୁଥିଲା । 
ଅନେକ ଆଦିବାସୀ ହରିଜନ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ଧର୍ମର ସରଳତା ଓ ଆତ୍ସୀୟତା ତଥା ଜାତି 
ରହିତ ଭାବଟିକୁ ଦେଖୁ ତା ଆଡ଼କୂ ଆକୃଷ୍ଟ ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ । ଯେଉଁ ଜାତିର ଚର୍ତୁବର୍ଣ୍ 
ଅପେକ୍ଷା ଛତିଶ ପାଟକ ବା ଚଉଷଟି ପଟଳର ବିଭାଗୀକରଣର ବିଶେଷତ୍ଵ ରହି ଆସିଥୁଲା, 
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ବୃଦ୍ଧ ଓ ଜୈନ ବିଗ୍ାର ଧାରାକୁ ଯେ ସହଜରେ ଆପଣେଇ ନେଉଥୁଲା, ସର୍ବବ୍ୟାପୀ 
ନିରାକାର ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନାରେ ଯେଉଁ ଜାତି ବ୍ରତୀ ଥିଲା ଅବା ଅବ୍ରାହମଣ ପୂଜା ପଦ୍ଧତିକି 
ଆପଣେଇ ଥୁଲା, ସେମାନେ କାହିଁକି ଦେଉଳ ଭିତରର ପୂଜକଗୋଷ୍ଠୀ ଦୌରାତ୍ସ ସହ୍ୟ 
କରିଥାନ୍ତେ ? ଗୁରୁ ନାନକ, ଗୁରୁ ଗୋବିନ୍ଦ ସିଂହ, ତେଜବାହାଦୂରଙ୍କ ପରି ଆଜ୍ଧାତ୍ସିକ 
ନେତୃତ୍ବରେ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ସଂପ୍ରଦାୟର ଧର୍ମରକ୍ଷା ନିମନ୍ତେ ବିଦେଶାଗତ 
ଧର୍ମକୁ ସାମନା କରିବାପାଇଁ ଶସସ୍ତ ଆକ୍ରମଣ ଆବଶ୍ଯକତା ଏଠି ନଥୁଲା ! ସେଥୁପାଇଁ 
ବିଦ୍ରୋହ ବା ପ୍ରତିବାଦ କରିବା ନିମନ୍ତେ କୃପାଣ ଧରିବାକୁ ପଡ଼ି ନଥୁଲା । ଧର୍ମ ବା 
ବିଗାର ଲଢେଇରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହେବାକୁ ପଡ଼ି ନଥିଲା । ନିଜକୁ ଆଢୁଆଳରେ ରଖୁବା 
ପାଇଁ ଛତାର ଆବଶ୍ଯକତା ଅଧକ ଅନୁଭବ ହେଉଥୁଲା । ସରଳ ପୂଜା ପଦ୍ଧତି ସହିତ 
ଧୁନି ସ୍ଥାପନ ପୂର୍ବକ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ମନ୍ଦିରର ଚାରିକାନ୍ଧ ଭିତରକୁ ଯିବାକୁ ନ ଦେଇ ଦାଣ୍ଡରେ 
ବସାଗଲା । ଯଜ୍ଞର ମୌଳିକ ଉପାଦାନ କାଷ୍ଠ-ଘୃତ- ସଂଯୋଗ ସହିତ କର୍ରା-କର୍ରୀଙ୍କର 
ପରିବେଷ୍ଟନରେ ଧୂନି ସ୍ଥାପନର ବ୍ଯବସ୍ଥା ହେଲା । ମନୁବାଦୀ ସଂସ୍କାର ଠାରୁ ଦୂରେଇ 
ଯାଇ ସରଳ ମୌଳିକ ଉପଗର ଦେଖ ଦେଖୁ ଦଳିତ ବର୍ଗ ଆନନ୍ଦିତ ହେଲେ ଓ ଏହାକୁ 
ଆପଣେଇଲେ । ଦେଉଳ ତୋଳା ହେଲା, ହେଲେ ସେଥୁରେ ମୁହଁ ନାହିଁ - ଅମୁହାଁ, 
ଭିତରେ ପିତୁଳା ନାହିଁ, ଶୂନ୍ୟ ମନ୍ଦିର । 

ଏପରି ଏକ ରିନାଂସା ବା ସାଂସ୍କୃତିକ ଜାଗରଣ ଥୁଲା । ଉନ୍ନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର 
ପ୍ରାକ୍‌ କାଳରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଲା । 

ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ପ୍ରାଚିନତମ ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ଷେତ୍ର “ପୁରୀ” ରେ ଧୂଳି ଧୁଷରିତ 
ବାବାଜୀ ଆବିର୍ଭୂତ ହେଲେ । ତାଙ୍କର ଅତୀତ ସଂପର୍କରେ ବିଜ୍ଞମାନେ ଅନେକ କାହାଣୀ 
କହିଥାନ୍ତି । ହେଲେ ମାଟିରୁ ଉଠିଥୁ୍‌ବା ବାବା “ ଧୂଳିଆ ବାବା” ଯେଉଁ ବିଚାର ଉପସ୍ଥାପନ 
କଲେ ତାହାହିଁ ଥଲା ସେ ସମୟର ରିନାଁସା । ଓଡ଼ିଆଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ବିଗ୍ରର । ଭୋଗବାଦ, 
ମିଥ୍ୟାଗ୍ାରରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇ ତ୍ୟାଗ ଓ ସତ୍ୟାଶ୍ରିତ ହେବାର ଚରମପନ୍ା। 

ବାବାଙ୍କର ଯାତ୍ରା ରାଜ ଉଆସକୁ ନୂହେଁ କପିଳାସ ଜଙ୍ଗଲକୁ ହେଲା । 
ସେଠାରେ ହିଁ ଦଳିତ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ସହ ମିଶିବାର ସୁଯୋଗ ଥୁଲା । ଏଣୁ 
ପ୍ରଥମ ଶିଷତ୍ବ ଗ୍ରହଣ କଲେ ସେହି ଅଞ୍ଚଳର ଆଦିବାସୀ ସଦାନନ୍ଦ ! ଆଦିବାସୀ ହାତରୁ 
ଫଳମୁଳ ଖାଇ ବାବା ବାରବର୍ଷ ତପସ୍ୟାରେ ରହିଲେ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ । 
ଏହାପରେ ଯିଏ ଆସିଲେ ସେ ଥଲେ ଜଗନ୍ନାଥ ବା ଗୋବିନ୍ଦ । ତାଙ୍କ ପରର ଶିଷ୍ୟ 
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କନ୍ଧ ଭୀମଭୋଇ । ଢେଙ୍କାନାଳରୁ ସିନାପାଲି ବା ସୋନପୁର ଏପଟେ ସମ୍ବଲପୁର, 
ବଲାଙ୍ଗିର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆଦିବାସୀ ବହୁଳ ଅଞ୍ଚଳରେ ଚାଲିଲା ନବଜାଗରଣର ବିଚାର । 

ତାପରେ ଉପକୂଳବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରଚାର ପ୍ରସାର ହେଲା । ବିଶେଷତଃ 
ହରିଜନମାନେ ଆକୃଷ୍ଟ ହେଲେ । ରୋକି ହୋଇଗଲା ଅମୁହାଁ ହୋଇ ମାଡ଼ି ଗଲିଥିବା 
ଜନସମୁହ । ନିଜସ୍ବ ବିଗରର ଭିତରେ ପୁଣି ବାନ୍ଧିହୋଇ ରହିଗଲେ । ଧର୍ମାନ୍ତକରଣ 
ନୁହେଁ, ସାଂସ୍କୃତିକ ଜାଗରଣର ଧୁନିରେ ଆଲୋକିତ ହେଲା ମହୀମଣ୍ଡଳ । ସଂସାର 
ନିୟମର ବ୍ୟତିକ୍ରମ କାହିଁକି । ରାତ୍ରି ସୁପ୍ତକାଳ ଦିବା ଜାଗରଣ ସମୟ । ଆରମ୍ଭ ହେଲା 
ମିସ୍ନାରୀ କାର୍ଯ୍ୟ । ଟୁଙ୍ଗୀ ପରେ ଟୁଙ୍ଗୀ ସ୍ଥାପନ ହେଲା - କୌପୁନିଧାରୀ ସିଦ୍ଧପର 
ସନ୍ୟାସୀ ଓ ବକ୍ଳଧାରୀ ସିଦ୍ଧପର ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ବୁଲି ଚାଲିଲେ । ଅନାସକ୍ତ ଭାବ ନେଇ 
ପୂରି ବୁଲିଲେ । ସହସ୍ରଗଣ୍ଡି ତଳେ ଏକ ଦିନରୁ ଅଧକ ନ ରହିବାର ଦୃଢ଼ ସଂକଳ୍ପ ନେଇ 
ଖାଲି ପାଦରେ ଗଲି ଚାଲି ପତିତ ଜନର ଜ୍ଞାନଦାତା ଭାବେ ଏମାନେ କାର୍ଯ୍ୟକଲେ । 
ଉଚ୍ଚଧ୍ବନୀରେ ମେଦିନୀ ତରଙ୍ଗାୟିତ ହେଲା ¬ ମହିମା ବିଚାରର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଲୋକିତ 
ମହୀମଣ୍ଡଳ । ବିପ୍ଲବୀ ଦାର୍ଶନିକ ଭୀମଭୋଇ ଆହ୍ଵାନ ଦେଲେ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଵରରେ ଗାଇ 
ବୁଲିଲେ - 

“ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଆରତ ଦୂଃଖ ଅପ୍ରମିତ 
ଦେଖୁ ଦେଖୁ କେ ଅବା ସହ, 
ମୋ ଜୀବନ ପଛେ ନର୍କେ ପଡ଼ିଥାଉ 
ଜଗତ ଉଦ୍ଧାର ହେଉ । ” 

ଏହାହିଁ ଥୁଲା କାଳଜୟୀ ବାଣୀ । ମହିମା ଗୋସେଇଁଙ୍କର ଯେଉଁ ବିଚାର ଥୁଲା 
ତାହା ପାଳନ କରୁଥୁବା ସମସ୍ତ ଗୁହତ୍ୟଯାଗୀଙ୍କୁ ସିଦ୍ଧଯୋଗୀ ବା ସିଦ୍ଧବାବା ଭାବେ 
ସମାଜରେ ପରିଚିତ କରୁଥଲା ! ସ୍ତ୍ରୀଲୋକମାନେ ଯଦିଓ ଏହି ବିଗ୍ରକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ 
ଓ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସନ୍ଯାସିନୀ ହେବାର ସୁଯୋଗ ଥିଲା, ହେଲେ ଟୁଙ୍ଗୀ ସ୍ଥାପନର 
ନିର୍ଦେଶ ନଥଲା ଅବା ସନ୍ଧ୍ଯାସୀଙ୍କ ପରି ଘୁରି ବୁଲିବାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ନଥଲା। 

'ମନୁବାଦ”ର ଗେଷ୍ଠିଭୁକ୍ତ ବିଗ୍ରରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଆଦ୍ଯକାଳର ଶୂତି ଦର୍ଶନ 
ଆଧାରରେ ମହିମା ବିଗାର ଉପସ୍ଥାପିତ ହେଲା । ଅନେକ ଭାବନ୍ତି ମନୁବାଦ ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ଏହା ଜିହାଦ ବା ଧର୍ମଯୁଦ୍ଧ ଥୁଲା । କାରଣ ଭୀମାଭୋଇ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ 
ଅନେକ କଟୁ ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେଇଥୁଲେ । ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର ଠାକୁରଙ୍କୁ ପ୍ରଦତ୍ତ ଭୋଗ ଏମାନେ ସ୍ପର୍ଶ 
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ନବ ଜାଗରଣ ଓ ବିଦ୍ରୋହୀ ବିଚାର ୧୫୧ 


କରିବେ ନାହିଁ ବୋଲି ଯେଉଁ କଥା କୁହାଗଲା ତାହା ଏକ ବିଦ୍ରୋହୀ ଭାବ ବୋଲି ବିଚାର 
ହେଲା । 

ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ମୌଳିକ ଅଧୀଶ୍ବର ସୂର୍ଯ୍ୟ ଭପାସନାକୁ ଆପଣେଇ ନେଇ ସଂସ୍କୃତି 
ଅଧୁକ ମହିମାନ୍ଵିତ ହେଲା । ସେ ନିରାକାର, ଅନାଦି, ଅନନ୍ତ, ଶୁନ୍ଯଦେହୀ, ରୂପଗୁଣ ହୀନ 
ଅରୁପାନନ୍ଦ ଓ ନିର୍ଗୁଣ ପରଂବ୍ରହ୍ମ ସ୍ଵରୂପ । ଏହି ରିନାଂସା କେବଳ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ମିସ୍‌ନାରୀ 
କାର୍ଯ୍ୟ ରୋକିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅଭିପ୍ରେତ ନଥୁଲା । ସମାଳରେ ପ୍ରବୃଭି (Attachment) 
ଯାହାକି ସଂପଦ ଆହରଣ (ଅଭ୍ୟୁଦୟ) ବା ଭୋଗବାଦରେ ଅଧୁକ ଜଡ଼ିତ ରହି ନିବୃରି 
(detachment) ରହିତ ହୋଇଥିଲା ଓ ନିଶ୍ରେୟତା (Liberation) ଠାରୁ ମଣିଷକୁ ତଥା 
ସମାଜକୁ ଦୂରେଇ ରଖୁଥଲା, ତାର ପ୍ରତିବାଦ ସ୍ଵର ମହିମା ନିଗ୍ରରରେ ଅଧୁକ ଥୁଲା । 

ମହିମା ସନ୍ଧ୍ଯାସୀମାନେ ଗାଇ ବୁଲୁଥିଲେ ଭୀମାବାଣୀ “ ମୋ ଜୀବନ ପଛେ 
ନର୍କେ ପଡ଼ିଥାଉ ଜଗତ ଉଦ୍ଧାର ହେଉ ।” ମହିମା ବିଗାର ଚରମ ତ୍ୟାଗର କଥା ଆଣି 
ଥୋଇଲା । ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ମାନଙ୍କର ବ୍ରତ-ଆଚରଣରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଉଥଲା ନିବୃରି ଓ 
ନିଶ୍ରେୟଃ । କିଛି ସାଇତି ରଖୁବାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ହିଁ ନଥୁଲା । ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ଅନେକ 
ସମୟ ଧରି ରହି ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ବା ମାୟାଜାଲରେ ପଡ଼ିବାର ନଥୁଲା । ହାଣ୍ଡି ଭାଂଗି 
ଫୋପାଡ଼ି ଦେବା, ଆଞ୍ଜଳାଭରି ଭିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିବା ବ୍ୟବସ୍ଥାସର୍ବସ୍ଵ ଏହି ବିଗାରର 
ତ୍ୟାଗ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ । 

ପରିବ୍ରାଜକ, ସନ୍ଧ୍ୟାସୀମାନେ ହିଁ ଏହି ନବଜାଗରଣର ବାର୍ରାବହ ଥିଲେ । 

ଅନେକ ବିଚାରନ୍ତି କେତେକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବର୍ଗକୁ ଏ ସଂଘରେ ଅଂଶ ନେବାପାଇଁ 
ବାଛନ୍ଦ କରାଯାଇଥାଏ । ତାହା କିପରି ? ଯେଉଁ ବିଚାର ‘ଜଗତେ ଜଗତ ଜନଂ'ଙ୍କ 
ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସେଥୁରୁ ରାଜା, ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଦାରୀ, ମାଳୀ, ବାରିକ ବା ବାଦ୍ଯିବେ 
କାହିଁକି ? ହେଲେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଶାସ୍ତ୍ର ମନୁବାଦକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଥିବା ବିଗାର ସର୍ବସ୍ବ 
ଏହି ନବସଂସ୍କାରବାଦିମାନେ ପରର ଉଚିଷ୍ଟ ଖାଉଥିବା ଅବା ପରିତ୍ୟକ୍ତ ବସ୍ତୁ ଗ୍ରହଣ 
କରୁଥିବା ସଂପ୍ରଦାୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତେ କିପରି ? ବିଗାରର ଦାସ ହେବାକୁ ମନା 
ନାହିଁ । ପୁରଳିକାର ନୁହେଁ, ବ୍ୟକ୍ତିର ନୁହେଁ, ଚରମ ବିଦ୍ରୋହର ସ୍ଵର ଥଲା । କୂମ୍ଭିପାଟୁଆ 
ବା ଅଲେଖ ସନ୍ୟାସୀମାନେ ପାଞ୍ଚବର୍ଗର ଲୋକଙ୍କଠାରୁ ଭିକ୍ଷା ନେବେ ନାହିଁ । ସେମାନେ 
ହେଲେ ରାଜା, ବ୍ରାହ୍ମଣ, ମାଳି, ବେଶ୍ଯା ଓ ଧୋବା । କାହିଁକି ? ଏ ସଂପର୍କରେ 
ଗୋଟିଏ ସମୟରେ ତର୍କ ଉଠିଥିଲା | ବାବୁ ବିଛନ୍ଦ ଚରଣ ପଟ୍ଟନାୟକ ଓ ଗୌରୀ 
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୧୫୨ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ଶଙ୍କର ରାୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ତର୍କ ହୋଇଥୂଲା । ଏହିକଥା ୧୮୭୩ ମସିହା 
ସେପ୍ଟେମ୍ବର ୭ ତାରିଖ ଦିନ ଉତ୍କଳ ଦୀପିକାରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥଲା ଯେ ଏହି 
ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନେ ବେଦ କିମ୍ବା କୌଣସି ଶାସ୍ତ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ କିମ୍ଭା କୌଣସି ଦେବତାର 
ପୂଜା କରନ୍ତି ନାହିଁ । ତାହାଙ୍କର ଧର୍ମ ନିର୍ବେଦ ଓ କେବଳ ଅଲେଖ ମହିମାଙ୍କ ମାନନ୍ତି । 

ବିଛନ୍ଦ ଓ ଗୌରୀଶଙ୍କର ରାୟଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ହୋଇଥବା ଯୁକ୍ତି ଅନୁସାରେ ସେଥୁରେ 
ଯେଉଁ ରାଜାଙ୍କ ବିଷୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଥିଲା ତାହା ଗଡ଼ଜାତର ରାଜା ନୁହଁନ୍ତି । ତେବେ 
ମହୀମା ଗୋସେଇଁ ତେଙ୍କାନାଳ ରାଜାଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ କ୍ଷୀରଭାର ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ କିପରି ? 
ପଟିଆ ରାଜା ମଧ୍ଯ ସହାୟତା ଦେଉଥୂଲେ | ମହିମା ଧର୍ମରେ ଯେଉଁ ରାଜାଙ୍କୁ ନେଇ ଘୂଣା 
ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଛି ସେ ରାଜା ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ଇଂରେଜ ବୋଲି ଧରିବାକୁ ହୋଇଥାଏ । 

ବ୍ରାହ୍ମଣ ମାଳି ଏମାନେ ସମସ୍ତେ କାଠ ପଥର ପ୍ରତିମାର ନିତ୍ଯ ନୈମିତ୍ଯ 
ସେବକ ଥଲେ | ତେଣୁ ଏମାନେ ପିରୁଳାଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ ବର୍ଜନୀୟ ! ଦାରୀ ଠାରୁ ଭିକ୍ଷା 
ଗ୍ରହଣୀୟ ନୁହନ୍ତି । ଏବେ ଆସୁ ବାରିକ କଥା । ଏମାନେ ଶ୍ରାଦ୍ଧ ଆଦି କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ନିୟୋଜିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ କର୍ମକାଣ୍ଡର ଏକ ମୁଖ୍ୟ ସେବକ । ତେବେ 
ପରବର୍ରୀ ଅବସ୍ଥାରେ ବାରିକ ଧୋବା ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ମହିମାଧର୍ମରେ ନିଆଗଲା । 

ଭୀମଭୋଇଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଉକ୍ତି ‘ବେଦାନ୍ତ ବ୍ରାହ୍ମଣ ହୋଇଥାଉ ପଛେ 
ମହିମା ଆଶ୍ରିତ ଅଲେଖ ମହିମା ଭଜୁ' ପ୍ରମାଣ କରେ ଯେ ଅନ୍ୟଧର୍ମ ପରି କାହାକୁ 
ବାଡ଼ ପକେଇ ନ ଅଟକେଇ ମହିମା ବିଚାରରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସାମିଲ କରାଯିବାର 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିଛି । ସେହିପରି ବୃତ୍ତି ଅନୁସାରେ ଜଣକୁ ବାଛନ୍ଦ କରାଯାଇ ନଥାଏ । 

ସୃତି ଟିନ୍ତାମଣିରେ ଭୀମ ଲେଖୁଛନ୍ତି “ ବ୍ୟାଧ ହୋଇ ଯେବେ ଜୀବମରା 
ବୃତି, ଜୀବ ବଧୁ ଥାଉ ପଛେ | ଧୀବର ହୋଇଣ ମୀନ ମାରୁ ପଛେ ନାମରେ ଆଶ୍ରୀତ 
ଥାଉ ॥” ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ୟାଧର ବୃରି ଜୀବମାରିବା, ଧୀବରର ବୃତ୍ତି ମାଛ ମାରିବା । ଏସବୁ 
ବୃତ୍ତିରେ ରହି ମଧ୍ଯ ମହିମା ବିଗାର ଆପଣେଇ ପାରିବାରେ ବାଧା ନଥିଲା । ଯାହାକି 
ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ବିଗାରରେ ନଥୁଲା । ମନୁ ମାଛମରା ଲୋକଙ୍କୁ ହେୟ ମଣୁଥଲେ । ବ୍ୟଯାଧ 
ବା ମାଛୁଆ ଜାତିକୁ ଅଛୁଆଁ ମ୍ଲେଛର ଆଖ୍ୟା ଦେଇଥିଲେ । ମହିମା ବିଚାର ଏ ସବୁକୁ 
ଦୂର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କହିଲା - 

“ ନୀଚ ଉଚ୍ଚ ନାହିଁ ଯହିଁ ବାଛନ୍ଦ ବିକାର 
ସର୍ବକର୍ମ ସମାଗାର ଅଟେ ଅବିକାର ।” 
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Ki 


କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ସାମାଜିକ ସମତା ପାଇଁ ମହିମା ଦର୍ଶନ ଉପସ୍ଥାପନ 
କରିଛି ଯେ- 
“ ସୀ ପୁରୁଷ ଦୁହିଁଙ୍କୁ ଗଢ଼ିଛି ଯୋଡ଼ିଏ ସ୍ଵରୂପ ଦେଖ 
ଦ୍ଵିତୀୟ ଜାତିରୁ ତିନି ଜାତି ନାହିଁ ସୁଜନେ କର ଏ ବିବେକ । 
ଯେସନେ କି ଜଳ ପବନର ଭେଦ ନାହିଁ 
ପୁରୁଷ ଯେତିକି ଜୀବ ସ୍ତ୍ରୀ ଜୀବ ତହିଁ । 
ବ୍ରହ୍ମ ଉତ୍ତିରେ ବର୍ଣ୍ଣଭେଦ ନାହିଁ 
ଯେ ଭେଦ କରଇ କୂମ୍ଭୀ ନର୍କରେ ପଡ଼ଇ । 
ଗୁରୁ ଦ୍ଵାରକୁ ସର୍ବେ ଅଟନ୍ତି ସମ୍ମାନ 
ସ୍ତ୍ରୀ ବା ପୁରୁଷ ତହିଁ ନାହିଁ ବଡ଼ ସାନ ।” 
ମଧୁସୂଦନ ଦାସ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ମହିମା ଗୋସେଇଁଙ୍କ ସହ 
ଭେଟିଥଲେ । ତାଙ୍କର ବିଚାରକୁ ନେଇ ଖୁବ୍‌ ମୁଗ୍ଧ ଥିବାର ଜଣାଯାଏ । ତାଙ୍କର 
ମନ୍ତବ୍ୟ ଥିଲା ଯେ ମହିମା ଗୋସେଇଁ ଯଦି ମହାରାଷ୍ଟ୍ର ପଞ୍ଜାବ କି ବଙ୍ଗଳାରେ ଜନ୍ମ 
ହୋଇଥାନ୍ତେ ତେବେ ସେ ଦୟାନନ୍ଦ ସରସ୍ଵତୀ, ରାମ ମୋହନ ରାୟଙ୍କ ଭଳି ଖ୍ୟାତି 
ଓ ସମ୍ମାନ ଲାଭ କରିଥାନ୍ତେ । ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର ବିଷୟ ଯେ ସେ ଓଡ଼ିଶାରେ ଜନ୍ଧିଥୂଲେ । 
ଗୋଟିଏ ବିବରଣୀରୁ ଜଣାଯାଏ ୧୮୯୧ ମସିହା ମାର୍ଚ୍ଚ ୧ ତାରିଖ ଦିନ 
କୂମ୍ଭୀପାଟୁଆମାନଙ୍କ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ପ୍ରବେଶ କାଳରେ ୩ ଜଣ ମହିଳା ସନ୍ୟାସିନୀ 
ସାଙ୍ଗରେ ଥଲେ | ଏମାନେ ପ୍ରାୟ ମନ୍ଦିରର ଜଗମୋହନ ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରିଥିଲେ | 
ଜୟ ବିଜୟ ଦ୍ଵାର ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚଥଲେ ! ସେଇଠି ବ୍ରାହ୍ମଣ ସେବକଙ୍କ ଆକ୍ରମଣର 
ଶୀକାର ହେଲେ । ବିବରଣୀରୁ ଯାହା ମିଳେ ଜଣେ ସନ୍ଯାସୀ ଆକ୍ରମଣର ଆକ୍ରାନ୍ତ 
ହୋଇ ଅଗ୍ରୀଶ୍ଵବର ମହାଦେବ ମନ୍ଦିର ସାମନାରେ ପଡ଼ିଗଲା । ଅନ୍ୟ ସନ୍ୟଯାସୀମାନେ 
ତାକୁ ବାହାରକୁ ଆଣିଲେ । ସେ ଇହଲୀଳା ସମ୍ବରଣ କଲେ ଏବଂ ଦଳର ୧୫ 
ଜଣକୁ ଗିରଫ କରାଗଲା । 
ଓଡ଼ିଆଙ୍କର ସାଂସ୍କୃତିକ, ସାମାଜିକ ପରଖରା ଆଧାରରେ ମହିମା ସଂସ୍କୃତିର 
(Mahima cult) ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଘଟିଲା । ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ମିସ୍ନାରୀ 
କାର୍ଯ୍ୟଠାରୁ ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବିରରକୁ ରକ୍ଷାକରିବା ସହିତ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଧର୍ମର କୂପ୍ରଭାବରୁ 
ମୁକ୍ତ କରିବା ଉପରେ ଜବରଦସ୍ତ ଭାବଟିଏ ସୂଷ୍ଟି କରିଥଲା । ଅପରପକ୍ଷରେ ବିଲୁପ୍ତ 
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୧୫୪ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ପ୍ରାୟ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ଠିକ୍‌ ନବ ସଂସ୍କରଣ ପରି ମନେହେଲା। ପଟିଆ ରାଜା ଢେଙ୍କାନାଳ 
ରାଜାଙ୍କର ସମର୍ଥନ ନେଇ ବିଚାର ଆଗେଇ ନେବାର ପ୍ରୟାସ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥଲା । 
ଏହାକୁ ' ଧର୍ମ'ର ନାମ ଦିଆଯାଇ ନଥୁଲେ ସାଧାରଣ ବର୍ଗକୁ ବାନ୍ଧି ରଖୁବା ସହଜସାପେକ୍ଷ 
ହୋଇ ନଥାନ୍ତା । ଏଥୁରେ ଦୂର୍ବଳ ଓ ଦଳିତବର୍ଗ ମଧ୍ୟରେ ଲୋପ ପାଉଥିବା ଅତ୍ଲବିଶ୍ବାସ 
ତଥା ଆତ୍ସ ପରିଚୟକୁ କେବଳ ବଞ୍ଚାଇ ରଖୁବାର ଉଦ୍ୟମ କରାଯାଇ ନାହିଁ । ଅଧ୍ବକନ୍ତୁ 
ସମସ୍ତ ଦଳିତ ଶ୍ରେଣୀକୁ ଗୋଟିଏ ଅଗ୍ରଣୀ ବୂବିଜୀବୀ ବା ଞ୍ଞାନୀ ସଂପ୍ରଦାୟ ଭାବରେ 
ସୃଷ୍ଠି କରାଇଥୁଲା । ଯଦିଓ ଏହା ପୂର୍ବରୁ ସନ୍ଧ ଅରକ୍ଷିତ ଅଚ୍ୟୁତ, ଅନନ୍ତ ଯଶୋବନ୍ତ, 
ବଳରାମ, ଜଗନ୍ନାଥ ପ୍ରଭୁତି ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ କବଳରୁ ମୁକ୍ତକରି ଓଡ଼ିଆ ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନାର 
ସ୍ଵତନ୍ତତା ପ୍ରତିପାଦିତ କରିଥଲେ ତାହାଠାରୁ ମହିମା ଦର୍ଶନ ଅଧକ ଦୃଢ଼ପରି ମନେ 
ହେଉଥୁଲା । ସେମାନେ ପୀଠ ଗୋସାଇଁ ଥିଲେ, ଏମାନେ ଟୁଂଗୀ ଗୋସାଇଁ ଥିଲେ । 
ଟୁଂଗୀରୁ ଟୁଂଗୀକୁ ଘୁରି ବୁଲୁଥୁଲେ । ସେମାନେ ଜ୍ଞାନ ମିଶ୍ରା ଭକ୍ତିର ପ୍ରଗ୍ଭାରକ ଥୁଲେ, 
ହେଲେ ମହିମାଧର୍ମ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ତା ଭିରିକ ଭଗ୍ରିବାଦର ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର କରିଥଲେ । 
ଉଭୟ “ ନିରାକାରବାଦୀ” ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ପଞ୍ଚସଖାମାନେ ସକାମରୁ ନିଷ୍କାମ ଦିଗରେ ଯତ୍ରା 
କରିଥିବା ଦେଖାଯାଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ମହିମାଧର୍ମୀ ମୂଳତଃ ନିଷ୍କାମ ବିଚାର ନେଇ 
ଧାଇଁଥିଲେ । ସୀମିତ କାମନା ଓ ଅସୀମ ତ୍ୟାଗର କରା ଥିଲେ ମହିମା ସଂପ୍ରଦାୟର । 
ପଞ୍ଚସଖା ଦାର୍ଶନୀକଗଣ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଭିତରେ ଅନନ୍ତ, ଅନାଦୀ, ନିରାକାରର ଅବ୍ୟକ୍ତ 
ଭାବକୁ ବ୍ଯକ୍ତ କରିବାର ପ୍ରୟାସୀ ଥିବାବେଳେ ମହିମା ବିଚାରରେ ଜଗନ୍ନାଥ କଳର 
ଆଦିବିଗାର, ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନା ଭିତରେ ଶୂନ୍ୟ, ଅନାଦି, ଅନନ୍ତ, ନିରାକାର ବାଦ ଦର୍ଶନ 
ସ୍ଥାପନ କରିଥଲେ । 

ଏହାକୁ ଅନେକ ଏତିହାସିକ ଦ୍ବିତୀୟସ୍ତରରେ (Subalternin Movement) 
ସାଂସ୍କୃତିକ ତଥା ଧାର୍ମିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ବୋଲି କହିଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଏହା ଏକ 
ରିନାଂସା ବା ପୂର୍ଣପ୍ରାଚୀନ ପରମ୍ପରାର ପୁନଃ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଥିଲା। ଆର୍ଯ୍ୟଙ୍କର କଠିନ 
ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାଠାରୁ ଦୂରରେ ରହି ସରଳ ଆଗାର ବ୍ୟବହାର ମାଧ୍ୟମରେ ତଳୁ ଉପରକୁ 
ଉଠିବାର ପ୍ରୟାସ କରିବାରେ ମହିମା ବିଚାର ଅଗ୍ରଣୀ ଥୁଲା । ବିଚ୍ରରର ସାର୍ବଜନୀନ 
ଭାବକୁ ନେଇ ଏହା ଏକ ଜନାଦ୍ରତ ଧର୍ମ ରୂପରେ ଛିଡ଼ା ହେଲା । ଧର୍ମବିଗାରର 
ଆଧୁନିକତାର ସ୍ପର୍ଶ ମହିମାଧର୍ମ ବା ବିଗ୍ରାରର ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଥିଲା । ବିଗାରରେ ଜମି 
ଯାଇଥିବା ଫକ୍ତିକୁ ଉଦ୍ଧାର କରି ସ୍ବଚ୍ଛ ବିଗ୍ରରର ପୁଷ୍ଟରିଣୀ ବ୍ୟବହାର ଉପଯୋଗୀ ହେଲା । 
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ନବ ଜାଗରଣ ଓ ବିଦ୍ରୋହୀ ବିଚାର ୧୫୫ 


ବୌଦ୍ଧଧର୍ମକୁ ସନାତନୀମାନେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେବାପରି ଏହି ଧର୍ମକୁ ସନାତନୀ ଧର୍ମର 
ଅଂଶ ବନାଇ ଦେବାର ପ୍ରୟାସ ମଧ୍ଯ କରାଯାଇଛି । ପରବର୍ଭୀକାଳରେ ମହିମା 
ଦାର୍ଶନୀକଗଣ ଏଥରେ ମଧ୍ଯ ଆଧୁନିକତାର ସ୍ପର୍ଶ ଦେଲେ । ଖାଲି ପାଦରେ ପରିବ୍ରାଜକ 
ହେବା ପରିବର୍ତେ ସନ୍ଯୟାସୀମାନେ ମୋଟରଯାନର ବ୍ଯବହାର କରି ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରୁ 
ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନକୁ ଗଲେ । ଆୟୁର୍ବେଦୀୟ ଓଷଧ ପରିବର୍ତେ ଏଲୋପାଥ୍‌ ଓଷଧ ବ୍ଯବହାର 
କଲେ । ଟୁଂଗୀରେ ଘିଅ ଦୀପ ଜାଳିବା ପରିବର୍ରେ ବିଜୂଳିବତୀ ଲଗାଇଲେ । ଆଧୁନିକତାର 
ସର୍ଶ ସହିତ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସବୂବର୍ଗର ଲୋଙ୍କଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବା ସମସ୍ତେ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବେ । ବିଲୟ ନ ଘଟିଲେ ମଧ୍ଯ ମହିମା “ ବିଚାର” ନିଜର କର୍ରବ୍ୟ ସଂପାଦନ 
କରିବାର ଦୃଷ୍ିଭଙ୍ଗୀରେ ଯେ ପରିବର୍ଗନ ଘଟାଇଛି ଏକଥା କେହି ଅସ୍ଵୀକାର କରିବେ 
ନାହିଁ । ହେଲେ ରିନାଂସା ବା ଅଭ୍ୟୁଦୟକାଳରେ ଏହାର ବିଗାର ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିଦେଲେ 
ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଏଥରେ ଅନେକ ପରିବର୍ଭନ ଘଟିଥବାର ସ୍ପଷ୍ଟଚିତ୍ର ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳିଥାଏ । ହେଲେ ଏହାର ମୌଳିକତା ଅକ୍ଷୁର୍ଣ୍ଣ ରହିଛି । 

ରୂପକଳ୍ପକୁ ତ୍ୟାଗକରି “ ଅରୂପ” ଆନହ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ମହିମା ବିଗାର 
ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛି । ନିରାକାର ବ୍ରହ୍ମ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ, ଅବ୍ୟକ୍ତ, ଅନାଦୀ, ଅଲେଖ 
ଅଦେହ ସେ ସମୟର ତେତିଶ କୋଟି ଦେବତାଙ୍କୁ ସ୍ଵରୂପକୂ ଅସ୍ବୀକାର କଲା । 
ଜାତିପ୍ରଥାର ବିଲୋପ ସହିତ ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବିରୋଧରେ ଏ ଧର୍ମୀୟ ସଂଗ୍ରାମର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥଲା । ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଆର୍ଯ୍ୟଭିନ୍ନ ନିଜସ୍ଵ ଭାବକୁ ବଂଚାଇ ରଖୁବା ଥିଲା 
ମହିମା ବିଗାରର ଅନ୍ୟ ଏକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ତଳବର୍ଗଙ୍କ ଭିତରେ ସ୍ଵାଭିମାନ, ସ୍ଵମର୍ଯ୍ୟଦା 
ଜାଗରଣ ମଧ୍ଧ ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ବୋଲି ଧରାଯାଏ । 

ଏ ସମସ୍ତ ପ୍ରମାଣ କରୁଛି ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ପରମ୍ପରା, ବୈଶିଷ୍ଠ୍ୟ ଓ ବିଶେଷତୃକୁ 
ସାଥରରେ ନେଇ ମହିମା ଦର୍ଶନର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଗତି ଓ ସ୍ମିତି । ଯଦିଓ ଅନେକ ତଥ୍ଯ 
ଭିରିକ ଆଲୋଚନା ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିଛି ଯେ ମହିମାଗୋଷ୍ଠୀ ମୁର୍ଭିପୁଜାର ବିରୋଧ କରିଥୁବା 
ହେତୁ ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳଭଦ୍ର, ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କୁ ନଷ୍ଠ କରିଦେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରଖୁଥିଲେ । 
ହେଲେ ଅରୁଣସ୍ତମ୍ଭ ଓ ପତିତପାବନଙ୍କୁ ଲକ୍ଷ୍ୟକରି “ ହାତ ପାଦ ନାହିଁ ତାଙ୍କ ହେ ଶୂନ୍ଯ 
ଦେହୀ” ତୁମେ ହିଁ ଅରୂପ, ଅନନ୍ତ କହିଥବାର ସାବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଛି । ଏକାକାର 
ହୋଇଛି ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତି ଓ ମହିମା ସଂସ୍କୃତି । ଏ ଦୁଇ ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ଯରେ ଭାବାତ୍ସକ 
ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ ହୋଇଛି । ଗୋଟିଏ ଜାଗାରେ ପତୀତପାବନ ବାନା ଉଡୁଛି ତ 
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ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀ ‘ ପତୀତ ଉଦ୍ଧାର ହେଉ”ର ଡାକଦେଇ ବୁଲୁଛନ୍ତି । ଆଉ ଯାହା 
ଭେଦ ରହିଛି ପିତୁଳା ପୂଜାକୁ ନେଇ । 
ଦାର୍ଶନିକ ଭୀମଭୋଇଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ମହିମା ଦାର୍ଶନିକ ଚୈତନ୍ୟ ଦାସ ବିଷ୍ଣୁ 
ଗର୍ଭ ପୁରାଣରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ବା ଅଲେଖକଙ୍କର ଗୁଣକୀର୍ଗନ କରି ସଗୁଣ ନିର୍ଗୁଣ ଭିତରେ 
ସଂପର୍କ ଯୋଡ଼ିଥିଲେ । ଏଥୁସହିତ ଅରକ୍ଷିତଙ୍କର ମହୀମଣ୍ଡଳ ଗୀତାରେ ମଧ୍ଯ ନିର୍ଗୁଣବାଦର 
ଦର୍ଶନ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରାଯାଇଛି । ସନ୍ଧ୍‌ ଅରକ୍ଷିତ ଦାସଙ୍କ ବିଗରରେ— 
“ ଅଚେତାରେ ସିନା ଜନପ୍ରାଣୀମାନେ କରୁଛନ୍ତି ଜନପୂଜା 
ପାଦେ ପଢ଼ି ରକ୍ଷାକର ବୋଲୁଛନ୍ତି ଦେବୁ କ୍ଷିରିପୁରି ଖଜା ! 
ମୂର୍ରିସନା ସେହି ଜୀବ ଅତମା ନାହିଁ 
କାହୁଁ ଯାଚି ଦେବେ ବର 
ବିଷ୍ଣୁ ନଟକୂଟ ମାୟାକୂ ନ ଜାଣି 
ଅଜ୍ଞାନରେ ମୁଢ଼ ନର ।” 
ଅରକ୍ଷିତ, ମହିମା ଗୋସେଇଁଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ବିଗ୍ଭର ଉପସ୍ଥାପନ କରିଥୁବା 
ଜଣାଯାଏ । ତାଙ୍କର ଜନ୍ମସମୟ ୧୭ ୪୩ ମସିହା ଏବଂ ସେ ୯୦ ବର୍ଷ ବୟସରେ 
ଇହଲୀଳା ସମ୍ବରଣ କରିଥଲେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ( ୧୮୩୦ ମସିହା) । 
ମହିମା ଧର୍ମ ବା ବିଗ୍ରର ସହ ସ୍ଵର ମିଳାଇ ଅରକ୍ଷିତ ଦାସ ଓଳାଶୁଣୀ ଗୁମାରେ 
ଉଚ୍ଟାରିଲେ - 
“ କୀଟରୁ ବ୍ରହ୍ମପାଏ ଜାଣ, ଆଞ୍ଚାରୁ ଜାତ ହେଲେ ପୁଣ । 
ସକଳ ଜୀବ ହୃଦେ ଥାଇ, ଓକାର ରୂପେ ବିହରଇ । 
ଛୁଆଁ ଅଛୁଆଁ ନ ବାରିବୃ, ଏହାକୁ ସମାନ ଦେଖୁବୁ । 
ଦେବତା ଏହି ଦେହେ ଛନ୍ତି, ଏହା ନଜାଣେ ମୁଢ଼ମତି । 
ପିତୁଳା କାଷ୍ଠ ପାଷାଣକୁ, ଦେବତା ବୋଲି ପୂଜେ ତାଙ୍କୁ । 
ସିଏ କି ଗତି ମୁକ୍ତି ଦେବ, ଏହା ନ ଜାଣେ ମୁଢ଼ ଜୀବ । 
ଏ ଘେନି ସର୍ବ ଘରେ ଥାଇ, ଏକ ଆତ୍କାଟି ସର୍ବଦେହୀ । 
ମହିମା ବିଚାରରେ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ କୂହାଯାଇଛି ଯେ- 
“ ପ୍ରଭୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଆପାଣି ପାଦେ ଜୀବନ ଗ୍ରହୀଥା” 
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ସେହିପରି ହାଡ଼ିବନ୍ଧୁ ଦାସ ମଧ୍ୟ ୧୭୭ ୨ ମସିହାରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥିଲେ ଓ 
ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ବ୍ରାହୁଣ କବଳରୁ ମୂକୁଳାଇବାର ଉଦ୍ଯମ କରିଥୁଲେ । କବି କଣ୍ଠରେ 
ଶୁଭିଲା ' ଛାଡ଼ି ସୁନାର ଦେଉଳ ଛତିଆ ବଟକୁ ଚଳ ହରିହେ ।” ଭୋଗବାଦୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ 
ମୂକୁଳାଇ ବଟଚୃକ୍ଷ ତଳେ ସ୍ଥାପନ କରିବାର ପ୍ରୟାସ ହାଡ଼ିବନ୍ଧୁ କରିଥିଲେ । 

ଏହି ବର୍ଣ୍ଣନା ସ୍ପଷ୍ଠ କରିଛି ଯେ ପରଂବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ପାଦପାଣି ନାହିଁ ତଥାପି ସେ 
ବିଶ୍ଵ ବ୍ରହ୍ମା୍ଡର କର୍ରା। । ଏହାକୁ ଅଧକ ଯୁଗ୍ତି ସମ୍ମତ ବୋଲି ଭୀମଙ୍କର ନିମ୍ନପ୍ରଦତତ ଉକ୍ତି 
ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛି । 

ବ୍ରହ୍ମ ନିରୂପଣ ଗୀତାରେ ଭୀମାଭୋଇ ଲେଖୁଛନ୍ତି :- 

“ ପାଦପାଣି ନାହିଁ ତାଙ୍କ ପାଦ ପାଣି ଅଛି 
ବ୍ରହ୍ମଭେଦ ଜ୍ଞାନୀ ଜନେ ଅନୁସରି ଅଛି । 
ନଖକୋଣ ନାହିଁ ତାଙ୍କ ନଖ କୋଣ ପନ୍ତି 
ଆମେଦିନୀ ମାଳମାନେ ଲୁଚି ରହିଛନ୍ତି ।” 

ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳଭଦ୍ର, ସୁଭଦ୍ରା, ସୁଦର୍ଶନଙ୍କର ସ୍ଵରୂପକୁ ନେଇ ଏହି 
ବିଚାର ରହିଛି । ନରସିଂହ ରୂପର ନଖପନ୍ତିର ଦର୍ଶନ ଅଛି । ଅଧକନ୍ତୁ ଏହାକୁ 
ସର୍ବ ଶକ୍ତିମାନ ଅବତାରୀ ପୁରୁଷ କହିବାରେ ପଛାଇ ନାହାନ୍ତି । ଏହାକୁ ଆଗରୁ 
ପଞ୍ଚସଖା ଦାର୍ଶନିକ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିଥଲେ । ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ 
ଭାଗବତରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି :- 

“ ମେଦିନୀ ମାଳ ମାଳ ହୋଇ 

ତୋ ଲୋମମୂଳେ ଲୋଟିଥାଇ ।” 
ସେହିପରି ଭୀମଭୋଇ ଗାଇଲେ :- 

ରୂପ ପ୍ରାୟ ଦିଶୁ ନାହିଁ ସାକ୍ଷାତେ ଅରୂପ 

ଦେହ ପ୍ରାୟ ଦିଶୁ ଅଛି ଅଦେହ ସ୍ଵରୂପ ।” 
ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଲେଖୁଲେ ;- 

“ ନୀଳାଦ୍ରିମୂତ କଳେବର 

ଦେବ ମାନବେ ଅଗୋଚର ॥” 

ଅଣୋକାର ରୂପ, ଅରୂପାନନ୍ଦ ସଂପର୍କରେ ଦାର୍ଶନୀକ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ 
ଭାଗବତରେ ଏହି କଥା କହିଛନ୍ତି :- 
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“ ସକଳ ଘଟେ ନାରାୟଣ 
ଜାଣନ୍ତି ସକଳ ବିଧାନ ॥” 

ଏ ସଂପର୍କରେ ଭାଗବତ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିଛି ଯେ ଅଣାକାର, ନିରାକାର 
ସର୍ବବ୍ୟାପୀ । ଏକ ମୂଳ ବା ସୂକ୍ଷ୍ମ ପିତୁଳା ନୁହଁନ୍ତି । ଭାଗବତରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି ଯେ 
ପ୍ରହ୍ଲଦକୁ ରାକ୍ଷସ ପିତା ହୀରଣାକ୍ଷ ପଚାରିଛନ୍ତି ତୋ”ର ପ୍ରଭୁ କାହାନ୍ତି ? ଉତ୍ତର ଆସିଛି - 
“ ସେ ସର୍ବମୟ, ସେ ସର୍ବବିଦ୍ୟମାନ, ସେ କାରଣ ସେ କରା । ସେ ଅଦୃଶ୍ୟ ଦୃଶ୍ୟ 
ମଧ୍ଯ ।” ରାକ୍ଷସ କ୍ରୋଧସମ୍ବରଣ କରିପାରି ନାହିଁ । ଜିଜ୍ଞାସା କରିଛନ୍ତି । ତୋ ବିଷ୍ଣୁ ଏହି 
ଖମ୍ବରେ ଅଛି । ରାକ୍ଷସରାଜ ଖଡ଼୍‌ଗରେ ପ୍ରହାର କରିଛି ଖମ୍ବକୁ । ହଠାତ୍‌ ନରସିଂହ ରୂପ 
ବାହାରିଛନ୍ତି ଖମ୍ବରୁ । ଏହାହିଁ ତ ରୂପ ଅରୂପର ସମନ୍ବୟ । ଖଣ୍ଡରୁ ବାହାରି ନଖ 
ଦନ୍ତରେ ରାକ୍ଷସକୁ ବିଦାରିବାରୁ କାହାଣୀ ଦୃଶ୍ଯମାନ ହୋଇଛି । 

ସେଥୁପାଇଁ ଭାଗବତର ଆଦ୍ୟପାଦରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ କହିଲେ :- 

ନମଇଁ ନୃସିଂହ ଚରଣ 
ଅନାଦି ପରମ କାରଣ ॥ 

ଭୀମ ଭୋଇଙ୍କର ମହତ ଦର୍ଶନରେ ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣନା ଏ ଜାତିର 
ନିଆରା ପଣକୁ ପ୍ରତିପାଦିତ କରିଥାଏ । ସେ ଗାଇଲେ- 

“ଏ ଘଟେ ଜଗନ୍ନାଥ ଅଛି 
ପ୍ରତିମା ମିଛରେ ପୁଜୁଛି ।” 
ପୁଣି କହିଲେ - 
“ ରୂପରେଖ ନାହିଁ ହେ ଶୂନ୍ୟ ଦେହୀ 
ଅଛ ଭବେ ଉଭାହୋଇ ॥ 

ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଭାଗବତ ରଚନାର ଆଦ୍ୟ କାଳରେ ଲେଖୁଲେ - 

“ ରୂପ ଅରୂପ ସ୍ଥିତି ତିନି, ଯାହା ଯୋଗରେ ଅନୁୂମାନି ।” 
ପଞ୍ଚସଖା ଦାର୍ଶନିକ ବଳରାମ ଦାସ ମଧ୍ଯ ଶୂନ୍ୟ ମହାରୂପର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଭୂଗୋଳଗେ କହିଛନ୍ତି - 

“ ଯେ କାଳେ ଶୂନ୍ୟ ମହାରୂପଟ ଏମନ୍ତେ ଗଲା କୋଟି କଳ ।” 
ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଏହି ପଞ୍ଚସଖା ଦାର୍ଶନିକ ବଳରାମ ଦାସ 
“ ଶୁନ୍ୟବାଦ” ର ପ୍ରଗ୍ଭର କଲେ । ସେ କହିଲେ- 
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ନବ ଜାଗରଣ ଓ ବିଦ୍ରୋହୀ ବିଚାର ୧୫୯ 


“ ନିଗମ ବୋଲି ଯାହା କହି, ମହାଶୂନ୍ଯଟି ସେ ଅଟଇ । 
ବେଦ ଯହିଁକି ନ ଗମିଲା, ତେଣୁ ନିଗମ ନାମ ହେଲା ॥” 
ଓଡ଼ିଆତ୍ଵର ସପଷ୍ଟଭାବ ମହିମାଧର୍ମରେ ବାରମ୍ବାର ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହୋଇଛି । ଏ 
ମାଟିର ଅନ୍ୟତମ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଦାର୍ଶନିକ ଅଚ୍ୟୁତ ଶୂନ୍ଯବାଦୀ ଦର୍ଶନ ସଂପର୍କରେ ଅନେକ 
ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । ' ୦” କୁ ନେଇ ଅନେକ ଗାଣିତିକ ଶାସ୍ତ୍ର ଉପସ୍ଥୀପନ କରିଛନ୍ତି । 
ଶୂନ୍ୟ ସଂହିତାରେ ଅଚ୍ୟୁତ ଲେଖୁଛନ୍ତି - 
“ ଶୂନ୍ୟ ପୁରୁଷର ଏତେକ ତେଜ, ଶୂନ୍ୟ ହୋଇ ଭୋଗ କରେ ରାଜ୍ୟ । 
ଶୂନ୍ଯ ପୁରୁଷ ଅଲେଖ ରହିଛି, ଶୂନ୍ୟ ପରେ ବସି ଲୀଳା କରୁଛି ।” 
ଶୂନ୍ୟପୁରୁଷର ଉପସ୍ଥାପନା କରିଛନି । ପିଣ୍ଡଓବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଉପରେ ତର 
ବଖାଣିଛନ୍ତି । ନିରାକାର, ଅଣାକାରବାଦ ଉପରେ ଯୁକ୍ତି ଠୁଳ କରିଛନ୍ତି ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ 
ପରି ପଞ୍ଚସଖା ଦାର୍ଶନିକ ଗଣ ଶୂନ୍ୟବାଦୀ ଥଲେ । ବିଷୁଗର୍ଭ ପୁରାଣରେ କୁହାଯାଇଛି- 
“ଅଲେଖ ପୁରୁଷ ଶୂନ୍ୟ ଦୁହେଁ ଏକଇ ସମାନ, 
ଅଲେଖ ପୁରୁଷର ନାହିଁ ରୂପବର୍ଣ୍ଣ ॥! 
ଶିଶୁ ଅନନ୍ତ କହିଲେ - 
“ ଅବନା ଅକ୍ଷର ଜପ ଯିବ କୋଟି ଜନ୍ମ ପାପ 
ଅସାଧନା ପଥେ ରହି ଅମାପକୁ ହୃଦେ ମାପ ॥” 
ଷୋଡ଼ଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପଞ୍ଚସଖାଗଣ ଅଦୈତବାଦ ଓ ଶୂନ୍ଯ ନିରଞ୍ଜନର 
ପରିକଳ୍ପନାରେ ବିଭୋର ଥଲେ । ସେଥରୁ- ଶିଶୁ ଅନନ୍ତ ବାଦ ଯାଇଥାନ୍ତେ କିପରି । 
ଠୁଳଶୁନ୍ୟ ରାସରେ ଶୂନ୍ୟବାଦର ଆଭାସ ଅନନ୍ତ ଦେଇଛନ୍ତି । 
“ ଅମନ ମନ୍ଦିରେ କରିଛି ବାସ, 
ଚାରିଧ୍ୟାନି ଲୋକ ତହିଁ ପ୍ରବେଶ । 
ଦୂତୀଗୋ ଛାଡ଼ ଚକ୍ର ଉପରେ 
ଜ୍ୟୋତି ଜନୁଅଛି ଶୂନ୍ଯ ମନ୍ଦିରେ । 
ଝଟକ ବିଜୁଳି ପରାୟେ ଦେଖ 
ନବଘନ ରୂପ ତହିଁ ନିରେଖ 
ଦୂତୀ ଗୋ ଟାକି ବସ ନିରତେ 
ଠୂଳ ଶୂନ୍ୟ ରୂପ ଦେଖୁବୁ ନେତ୍ରେ ।” 
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ଯଶୋବନ୍ତ ଦାସ ହେଉଛନ୍ତି ପଞ୍ଚସଖା ଦାର୍ଶନିକଗଣଙ୍କର ଅନ୍ୟ ଏକ ଶାଖା । 
ସେ ଟୀକା ଗୋବିନ୍ଦଚନ୍ଦ୍ରରେ ରାଜପୁତ୍ରକୁ ଯୋଗୀଥାଳ ଧରାଇ ରାସ୍ତାରେ ଛାଡ଼ିଲେ । 
ପିଣ୍ଡବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ତତ୍ଵ ବଖାଣିଲେ । କହିଲେ - 
“ ନାଭିର ପାଖରେ ନାସାଟି ତୋହର 
ଯେବେ ଲାଗିଣ ରହିବ । 
ତେବେ ତୋର ପିଣ୍ଡ ଅଜ୍ରାମର ହୋଇ 
ଯୁଗ ଯୁଗାନ୍ତରେ ଥିବ ।” 
ଯଶୋବନ୍ତ ଦାସଙ୍କର ନିମ୍ନୋକ୍ତ ଉକ୍ତି ପ୍ରମାଣ କରିଛି ଯେ ସେ ' ଶୂନ୍ୟବାଦୀ 
ଚେତନା” ବା ବିଗାର ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥଲେ । 
“ ସୁଜ୍ଞାନୀ ହୋ ଶୂନ୍ୟ ମନ୍ଦିରେ ବାସ 
ଜ୍ୟୋତି ଦରଶନେ ଦୂରିତ ନାଶ ।” 
ମହିମା ଆଚରଣ ବିଧ ସବୂକୂ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାର ଅଛି । ସେସବୂରେ ବିଗରର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଏ ମାଟିର ମହକ ସବୁ ଫେଣ୍ଟାଫେଣ୍ଟି ହୋଇ ରହିଛି । ବୌଦ୍ଧ ଅଷ୍ଟାଙ୍ଗମାର୍ଗ 
ପରି ଏ ବିଚାର ବା ଦର୍ଶନରେ ଅନେକ ସୁନୀତି ଓ ସୁରୁଚି ସଂପର୍ଣ୍ଣ ଆଚରଣ ସଂହିତା 
ରହିଛି । ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା- 
କ) ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ଆଦି ଅନ୍ତ 
ଖ) ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କାହାର ସ୍ଥିତି ନାହିଁ । 
ଗ) ବ୍ରାହ୍ମଣ କର୍ମକାଣ୍ଡ ବର୍ଜନୀୟ 
ଘ) ଜାତିଭେଦ ନାହିଁ । 
ଡ) ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣ ଓ ପ୍ରଭୁ ବା ଗୁରୁ ପାଦବନ୍ଦନା ପୂର୍ବକ ଭଜନ ହିଁ ସଚ଼ଦିଦାନନ୍ଦ । 
ଚ) ବହୁ ପତି ବା ପତ୍ନୀ ନିଷେଧ । 
ଛ) ଭିକ୍ଷୁମାନେ ନାଚ, ଗୀତ ଆଦିରେ ମାତି ରହିବେ ନାହିଁ । 
ଜ) ପିତାମାତା ଏବଂ ଅତିଥୁମାନଙ୍କୁ ଭକ୍ତି କରିବେ । 
ଝ) ଠାକୁର ଠାକୁରାଣୀ ( ପ୍ରତୀମା) ମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଲାଗିଥିବା ଭୋଗ ବା ପ୍ରସାଦ 
ଗ୍ରହଣ କରିବେ ନାହିଁ । 
ଞ) ସୂର୍ଯ୍ୟାସ୍ତ ପରେ ଭକ୍ଷଣ ନିଷେଧ । 
ଟ) ସରଳ ଜୀବନ ଯାପନ ସହିତ ଅହିଂସା, ଧୈର୍ଯ୍ୟ ସତ୍ୟାନୁସରଣ କରିବେ । 
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ଗେରୀ ତକାୟତି, ଅହଂକାର, ରାଗ ଦୈୈଷ, ଘୃଣା ଆଦିରୁ ଦୂରେଇ ରହିବେ । 
ନିଷାଦ୍ରବ୍ୟ ସେବନ କରିବେ ନାହିଁ । 
କୌଣସି ଉଷଧ ଗ୍ରହଣ କରିବେ ନାହିଁ । କେବଳ ରୋଗ ନିରାକରଣ ପାଇଁ 
ବୃକ୍ଷଲତାଦି ବ୍ୟବହାର କରିବେ । 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉଦୟ ପୂର୍ବରୁ ଶଯ୍ୟା ତ୍ୟାଗ କରିବେ । 
ମୁକ୍ତ ଆକାଶତଳେ ସାଷ୍ଟାଙ୍ଗ ପ୍ରଣିପାତ ଦିନକୁ ଦୂଇଥର ଅତି କମ୍‌ରେ କରିବେ । 
ଧୋବା, ବ୍ରାହ୍ମଣ, ରାଜା, ମାଳି ଏବଂ ବେଷ୍ଯୟାଦ୍ଵାରୁ ଭିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିବେ 
ନାହିଁ । 
ମାଟି ପାତ୍ର ବା ପତ୍ରରେ ଖାଦ୍ୟ ଭକ୍ଷଣ କରିବେ । 
ନମସ୍କାର ବଦଳରେ “ଆଜ୍ଞା” ବ୍ୟବହାର କରିବେ । 
ପାଦକୁ ଚାହିଁ ସେ ଯାତ୍ରା କରିବେ । 
ନାରୀମାନଙ୍କଠାରୁ ଭିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣବେଳେ ତାଙ୍କ ପାଦକୁ ଅନାଇବେ । 
ଖାଦ୍ୟଗ୍ରହଣ ପୂର୍ବରୁ ଦକ୍ଷିଣ ପୁଡ଼ାରେ ପବନ ଯାତାୟତ କରୁଥିବା ଦେଖୁବେ । 
ଖାଲି ପାଦରେ ଗଲି ଚାଲି ବୂଲିବେ । 
ସବୁବେଳେ ଆମ୍ଭେ ଏବଂ ଆମ୍ଭର ବୋଲି କହିବେ । ମୁଁ ଏବଂ ମୋର 
କହିବେ ନାହିଁ । 
ସନ୍ୟାସୀମାନେ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ପାଳନ କରିବେ । 
ସନ୍ୟାସୀମାନେ ଗୋଟିଏ ରାତ୍ରି ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ରହିବେ । ଗୋଟିଏ ଗାଁରେ 
ଥରେ ଭକ୍ଷଣ କରିବେ ଗୋଟିଏ ପରିବାରଠାରୁ ବା ବ୍ୟକ୍ରିଠାରୁ ଥରେ ଭିକ୍ଷା 
ଗ୍ରହଣ କରିବେ । 
ସର୍ବଦା ସତସଂଗ କରିବେ । 
ସନ୍ୟାସୀ ବା ବୈରାଗୀମାନେ ଆଞ୍ଜୁଳିରେ ଭିକ୍ଷା ନେବେ । 
ମହିମା ଦର୍ଶନ ବା ଧର୍ମ କେବଳ ସନ୍ୟାସୀଙ୍କ ପାଇଁ ଆଚରଣ ନିର୍ଧାରଣ କରି 
ନାହିଁ । ଗୃହସ୍ଥମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଆଚରଣ ସବୁ ରଖା ଯାଇଥଲା । ବିଶ୍ଵନାଥ 
ବାବା ଚିନ୍ନୟ ବ୍ରହ୍ମଗୀତାରେ କହିଛନ୍ତି- 

“ ନାରୀଗଣ ସତ୍ୟଧର୍ମେ ହୋଇଣ ଦୀକ୍ଷିତ, 

ସତୀତ୍ବ ସ୍ଵଭାବ ସଦା ରଖୁବେ ଜାଗ୍ରତ । 
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ଯତିସତୀ ଭାବେ ଗୃହେ ରହି ନରନାରୀ, 
ଜ୍ଞାନ ଭକତିରେ ଭବୁ ଯାଆନ୍ତି ଉଦ୍ଧରି ।” 

ଏହି ଗ୍ୃହସ୍ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବିଶ୍ଵନାଥ ବାବାଙ୍କ ରଚିତ ମହିମା ଧର୍ମ ଗୃହସ୍ପାଶ୍ରମ 

ଶୁଭ କର୍ମ ବିଧାନରେ ସମସ୍ତ ବିଧବବିଧାନ ରହିଛି । 
ହ) ଷଡ଼ରିପୁ ଯଥା ଲାଭ, ଲୋଭ, ମୋହ, ରାଗ, ପରଶ୍ରୀକାତରତା, ନିଶା ଆଦି 

ଦମନ କରିବେ ! 
କ୍ଷ ଜଗତ ସେବାରେ ବ୍ରତୀ ରହିବେ । 

ମହିମା ସନ୍ୟାସୀଗଣ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଅଷ୍ଟାଂଗମାର୍ଗ ପରି କଠୋର ପନ୍ଛା ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାନ୍ତି । ବୌଦ୍ଧଶ୍ରମଣ ମାନଙ୍କ ପରି ମହିମା ସନ୍ୟାସୀ ବା ଅଲେଖ ବାବାମାନେ ଖାଲି 
ପାଦରେ ପ୍ରାୟତଃ ମୁକୂଳା ଶରୀର ନେଇ ଶୀତ କାକରରେ ଘୂରି ବୁଲୁଥାନ୍ତି । ହେଲେ 
ଉଭୟଙ୍କୁ ତଉଲି ଦେଖୁଲେ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ମୌଳିକ ପ୍ରଭାବଗୁଡ଼ିକ କୂମ୍ଭୀପାଟୁଆ 
ସନ୍ୟାସୀଙ୍କ ପାଖରେ ବାରି ହୋଇଯାଏ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଉନ୍ନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ରାଜା 
ରାମମୋହନ ରାୟ ଏବଂ ସ୍ବାମୀ ଦୟାନନ୍ଦ ସରସ୍ବତୀଙ୍କର ବ୍ରାହ୍ମ ସମାଜ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟ ସମାଜ 
ଠାରୁ ତଳବର୍ଟର ଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ମହିମା ସମାଜ ଅନେକ ଭାବେ ଭିନ୍ନ 
ଥିଲା । ଏ ମାଟି ଅଶିକ୍ଷିତକୁ ଶିକ୍ଷିତ, ଅଜ୍ଞାନୀକୁ ଜ୍ଞାନୀ କରି ଗଢ଼ି ତୋଳିଥବାର ବଳିଷ୍ଠ 
ପ୍ରମାଣ ହେଉଛି ମହିମା ଦର୍ଶନ । ବ୍ରାହ୍ମ ସମାଜ ବା ଆର୍ଯ୍ୟ ସମାଜମାନେ ପଶ୍ଚିତ, ଜ୍ଞାନୀ 
ଆଉ ଥୁଲାବାଲା ସଂପ୍ରଦାୟର ହୋଇଥ୍‌ବାବେଳେ ଏହା ଦଳିତ ଅଶିକ୍ଷିତମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ଜ୍ଞାନ ଚେତନା ଉଦ୍ରେକ କରିଥବା ଦେଖାଯାଇଛି । 
ସେ ସମୟର ସମସ୍ତ ରିନାଂସା ହେଉ ଅବା ପୂର୍ବେ ଜନ୍ମନେଇଥବା 

ସଂସ୍କାରଗୁଡ଼ିକ ହେଉ ସେ ସବୁକୁ ଅନୁସରଣ ବା ଅନୁକରଣ କରିବା ମହିମା ବିଗାରରେ 
ଆଦୌ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳି ନଥାଏ । ହୁଏତ ଗୋଟିଏ ସମୟର ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁସାରେ 
ସମକାଳୀନ ପ୍ରତିବାଦର ସ୍ଵର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ଉଠୁଆାଇ ପାରେ, ହେଲେ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଜନ୍ମ ନେଇଥିବା “ ମହିମା ଧର୍ମଧାରା” ନିଜକୁ ସେ ସବୁରୁ ମୁକ୍ତ ରଖୁ “ଧୁଳିରୁ 
ଉଠିଥିଲା । ମହିମା ଗୋସେଇଁ ଧୂଳିଆ ବାବା କେଉଁ ଜ୍ଞାନି ତଥା ପଶ୍ଡିତ ମେଳରୁ 
ଆସିବାର ତଥ୍ୟ ନାହିଁ କି କେଉଁ ରାଜା ମହାରାଜଙ୍କ ପୂଷ୍ଠପୋଷକତାରେ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର 
କରିବା ଅବା ଧର୍ମକୁ ପରାଜିତମାନଙ୍କ ଉପରେ ଲଦି ଦେଇଥିବା ଦେଖାଯାଇ ନାହିଁ । 
ଯେଉଁଥୁପାଇଁ ବିଗାର ରାଜଧର୍ମ ନହୋଇ ଲୋକଧର୍ମରେ ପରିଣତ ହୋଇଗଲା । 
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ନବ ଜାଗରଣ ଓ ବିଦ୍ରୋହୀ ବିଚାର ୧୬୩ 


‘ତର୍‌ ' ପିଣ୍ଡରୁ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡମୁଖ ହୋଇଛି । ପୁରାଣର ସଂଦେହଯୁକ୍ତ 
ଘଟଣାକ୍ରମକୁ ନେଇ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ନୁହେଁ ¬ ଏହା ଥୁଲା ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ସ୍ଵରୂପ ଅଣାକାର 
ଆକାରକୁ ଶୂନ୍ଯକରି ଗଢ଼ି ତୋଳିଛି । ଶରୀରକୁ ମନ୍ଦିର କରି ନେଇ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ଅଂଶ 
ବିଶେଷ ପିଣ୍ଡକୁ ଓଲଟ ବୃକ୍ଷରେ ଖେଳେଇଛି । କେହି ଧରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କଲେ ମଧ୍ଯ 
ଧରି ପାରିନାହିଁ ବା କେହି ନେଇଯିବାର ପ୍ରୟାସ କଲେ ମଧ୍ୟ ନେଇ ପାରିନାହିଁ । ଯମ 
ନାହାନ୍ତି କି ସାବିତ୍ରୀ ନାହାନ୍ତି । ରଗଟଶାଳୀର “୦”, “୦”, “୦” ତିନୋଟି ମୁଣ୍ଡଳିପରି 
ଅତି ସରଳ ଖଡ଼ିଧରି ପାଠ ଆରମ୍ଭ କରିବାର ଉଦ୍ଯମ କରିଛି । ସରଳମତିର ହାତ 
ସଳଖ ହେଲେ, ମନ ସ୍ପିର ହେଲେ ସେ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହେବ, ଅଶିକ୍ଷାରୁ ଶିକ୍ଷାକୁ ଗମିବ । 
ଏହାହିଁ ମହିମା ବିଗ୍ାରର ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଅବଦାନ । 

ଏ ମାଟି ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର “ ଚତୁଃବର୍ଷ” ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ, 
ବୈଶ୍ୟ, ଶୂଦ୍ର ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରି ଆସିଛି । ମହିମା ବିଗାରରେ ତାହାହିଁ 
ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇ ବ୍ରାହ୍ମଣ ବା ରାଜା ଠାରୁ ଭିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ ଉପରେ ଅଙ୍କୁଶ ଲଗାଇଛି । 

ଏ ମାଟିର ଚରମ ବିଶେଷତ୍‌ ହେଉଛି ସୂର୍ଯ୍ୟ ଆରାଧନା । ଅରୁଣ ସ୍ତମ୍ଭ 
ସ୍ଥାପନ ପୂର୍ବକ ଏହି ପ୍ରମାଣ ସାବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଛି ଯେ ମହିମାଧର୍ମୀଙ୍କର ଅଲେଖ- 
ସୂର୍ଯ୍ୟପୂଜା ସହିତ “ ଅରୁଣ କଷାୟ ବାସ” ପରିଧାନ ଏହା ପ୍ରମାଣ କରିଥାଏ ! ସୂର୍ଯ୍ୟ 
ମନ୍ଦିର କୋଣାର୍କର ଉପସ୍ଥିତି ସୂର୍ଯ୍ୟ ପୂଜାକୁ ସାବ୍ଯସ୍ତ କରିଛି । ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନା, 
ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଆଞ୍ଜଳି ଟେକି ଜଳଦାନ ଏ ମାଟିର ସାଂସ୍କୃତିକ ଧାରାର ଅଂଶବିଶେଷ । 

ଧାର୍ମିକ ଜଟିଳତାକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଏ ମାଟିର ବିଶେଷତ୍ଵ । ମହିମାଧର୍ମ 
ସରଳ ବିଚାର ଦର୍ଶନ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛି । 

ଜଗନ୍ନାଥ ପ୍ରାଣ ଜାତିଟିକୁ ମହିମାଧର୍ମ ନିଜର କରିବା ସମୟରେ କନ୍ଧ, 
ଶବରମାନଙ୍କର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ମହିମାଗୋଷ୍ଠିରେ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିଛି । 

ମାଟିର ସମତା ମନ୍ତ୍ର ମହିମା ଦର୍ଶନରେ ଭରି ରହିଛି । ତ୍ୟାଗ ପାଇଁ ମାଟିର 
ମହନୀୟତାକୁ ମହିମା ଧର୍ମ ଦୃଢ଼ କରିଛି । 

“ ମୋ ଜୀବନ ପଛେ ନର୍କେ ପଡ଼ିଥାଉ ଜଗତ ଉଦ୍ଧାର ହେଉ ।” 

ଯୁଗେ ଯୁଗେ ନିଜର ନିଆରା ବିଗ୍ର ସୃଷ୍ଟି କରି ସାଂସ୍କୃତିକ ବା ଧାର୍ମିକ 
ଆକ୍ରମଣରୁ ରକ୍ଷା କରିଥାଏ ଏ ମାଟି ଆଉ ତା'ର ମଣିଷ । ମହିମା ବିଚାର ଉନ୍ନବିଂଶ 
ଓ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ତାହାହିଁ କରିଛି । ବୌଦ୍ଧିକ ବିଗାରର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ବଜାଏ ରଖୁଛି । 
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୧୬୪ ସଂସ୍କୃତି ବିଭବ 


ଏଠି ସନ୍ଯାସୀ ଇଚଛାକରି ସଂସ୍କାର ତ୍ୟାଗକରେ । ଆଦରଣିୟା ମା” ନିଜ ପୁଅକୁ 
ଯୋଗୀ ସଜାଇ ଦେଇ ଭିକ୍ଷାଥାଳ ଧରାଏ । ରାଜାକୁ ତ୍ୟାଗୀ ଯୋଗୀ କରିଛି, ତାହାହିଁ 
ଘଟିଛି । ' ମହିମା ଧର୍ମ' ବିରାରରେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତେ ଇଛାକୃତ ସନ୍ୟାସୀ, ଗୃହତ୍ୟାଗୀ ! 
ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ତଥା ରାଜନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସହଜରେ 
ବିଦେଶାଗତ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନଥାଏ । ପ୍ରତିବାଦ ବିଦ୍ରୋହର ରୂପ ନିଏ । 
ତାହାହିଁ ଘଟିଛି ମହିମାଧର୍ମର ଅଭ୍ୟୁଦୟରେ ! 
ସଂଗଠନ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇପାରେ, ହେଲେ ବିଚାର ତଥା ଦର୍ଶନର ଦୃଢ଼ତା ଓ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଏଠି ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଜାହିର ହୋଇ ଆସିଛି । 
ମହିମା ଧର୍ମ ବା ବିଗାର ଓଡ଼ିଶା ମାଟିର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ' ଦାର୍ଶନିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । 
ଏହାକୁ ଦେଶ ବିଦେଶକୁ ଦେଲେ ହିଁ ଜାତିର ଶ୍ରେଷ୍ଠତୃ ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇ ପାରିବ । 
ମହିମା ବିଗାରରେ ଅନେକ ବାର୍ଭା ରହିଛି ଯାହା କେବଳ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଚେତନାକୁ ଅଧ୍ବକ ବିଜ୍ଞାନମୁଖୀ କରିଛି । ପ୍ରଦ୍ୟୁଷଣକୁ ସହିପାରି ନାହାନ୍ତି ଭୀମ । 
ଲେଖୁଛନ୍ତି - 
“ ବକଳରେ ବସୁନ୍ଧରା ହେଉଛି ଉଚ୍ଛନ୍ନ 
ପୋଡ଼ି ଯାଉଅଛି ତ୍ରି-ଭୁବନ ।” 
ସେ ଜଣାଣରେ ସମସ୍ତ ବୃକ୍ଷଲତା ଜୀବଜନ୍ତୁଙ୍କ ଡହଳ ବିକଳ ଭାବକୁ 
ଦେଖୁ ତ୍ରାହୀ କରିବାକୁ ଜଣାଇଛନ୍ତି । ବାୟୁର ସୁଦ୍ଧତା ବା ପ୍ରଦ୍ଯୁଷଣମୁକ୍ତ କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେ ଲେଖୁଛନ୍ତି - 
“ ଅନନ୍ତ ଖଞ୍ଜଣୀ ବାଦ୍ୟ ଯେବେ ଦୂରକୁ ଶୁଭିବ 
ଯମ ଛାଡ଼ି ପଳାଇବ, ଭିଆଇ ଅଛନ୍ତି 
କଳି ଯୁଗକୁ ଜାଣି ॥” 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମହିମା ସନ୍ଯାସୀଙ୍କର ଭଜନ ଓ ଖଞ୍ଜଣୀ ବାଦ୍ୟ ପ୍ରଦ୍ୟୁଷଣ ମୁକ୍ତ 
ପରିବେଶରେ ଅନେକଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯିବାର ଚମଚ୍କାର ପରିକଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି । 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାର ମୂତ୍ୟୁ ବା ଅନ୍ତ ନାହିଁ । ଏହାର ବାହ୍ୟରୂପ ହୁଏତ ପରିବର୍ରନକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରି କ୍ଷୟ ପାଉଥବାର ପ୍ରତ୍ୟୟ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରେ, କିଳୁ ଏହା ଭିତରେ ଥିବା 
ମୌଳିକତା ପୁନଃ ପୁନଃ ପ୍ରକାଶିତ ହେବ । ସେହିପରି ମହିମା ଧାରଣ କରିଛି । 
ବିଚାର କ୍ଷୟ ପାଉଛି ବୋଲି ଭାବିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ଏ ବିଗାର ଏ ମାଟିର 
ମୌଳିକତାକୁ ଧରି ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ଭାବରେ ଏହାର ଉପସ୍ଥିତିକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଯାଏ । 
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